ર 


જહ રોઢ નાપરાયણુદ્ાસ તથા જેઠાનન્દ આસતસલ પુષિમાર્ગીય ચન્થમાલા, રભ ૧૫. 
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ગોવિન્દલાલ હરગોવિન્દ ભટ્ટ, એમ. એ., 


પિ મરે ક 
સસ્કુતના પ્રાધ્યાપક, વડોદરા ફાલેજ. 
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શૈડે નારાયણદાસ તથા જેડાનન્દ આસનમલ 
ચૅરિટિ ટ્સ્ટના ટ્રસ્ટીઓ, 





ક ક નનન નપ કન સન ક ક કત કત મત ન્‍ 
સ્ક ધ. (સ્-7:525£)/%-/જ-/62/રૂ5ધ.જ ૦-5 જ ૬/૪5 સઝ હ કિ 
આ... -તપ.. .તોે..ઞક..મા.તીડક,...8. . હોશિ....હઈ. 


અવાનનાખાનનયવમે-4)-નદ-છીનન---૦૯૦૦૦૦૦૦૦) 


વિ. સં. ૨૦૦૨, ઈ. સ. ૨૯૪૫, શ્રીવક્ષભાખ્દ ૪૬૭ 
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રૈઠ નારાયણદાસ તથા જેડાનન્દ આસનમલ પૃષ્ટિમા્ગય મન્ધમાલ્ા, સ્ત્ર ૧૫* 


શ્રીવહ્મભાચાયેવિરથિત-- 


ખ્રહ્મસૂત્રાણુભાષ્યાનુવાદ 


(પ્રથમાધ્યાય ) 


----% વક 
અનુવાદક 


ગોવિન્દલાલ હુરગોવિન્દ ભટ્ટ, એમ. એ., 


સંસ્કૃતના પ્રાધ્યાપક, વડોદરા કૉલેજ. 
રેલો, સુંબઈ યુનિવસિટિ. 
રૂનનનસ્ઝિ૭૮-5----- 


પ્રકાશક 


શૈઠ નારાયણુદાસ તથા જેઠાનન્દ આસનમલ 
ચૅરિટિ ટુરટના ઢસ્ટીઓ. 
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વિ. સં. ૨૦૦૧, ઈ. સ. ૧૯૪૫, શ્રીવલ્ભાખ્દ ૪૬૭ 
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પધ. 


ધરા. 


સ્‌. 


ઉ. તા. 


1 


1] 


સંકેતચિદ્ધો 
અથવે વેદ 
આદિવિ હુઘ્ય *_ 
આપસ્તમ્ખ ધમેસૂત્ર (ખોંમ્બે સંસ્કુત સિરિઝ) 
આપસ્તસ્ખ શ્રોતસૂત્ર 
આશ્ચલાયન શ્રોતસૂત્ર 
ત્ગ્વેદ 


 એતરેયોપનિષદ્દ 


કઠીપનિષટ્‌ 

જ્વલ્યોપનિષદ્‌ 

કોષીતકી ઉપનિષદ 

ગૌતમધમૅસૂત્ર (આનન્દાશ્રમ આવૃત્તિ) 
છાન્દોગ્યોપનિષદૂ 

જાખાલોપનિષદૂ 

તાણડ્યખ્રાહ્વાણુ 

તૈત્તિરીયોપનિષદૂ 

તેત્તિરીયખ્રાહ્માણુ 

તૈત્તિરીય સંહિતા 

નૃસિહોન્તરતાપિની ઉપનિષદ્‌ 
પરાશરસ્મૃતિ (ખોંમ્મે સંસ્કૃત સિરિઝ) 
પાણિનિશિક્ષા 

પૂર્વમીમાંસા સૂત્ર 

પ્રશ્નોપનિષટ્‌ 

બૃહુદારણ્યકોપનિષદૂ 

ખૃહુદારણયક જાખાલ શાખા 
ખૃહુદારણયક સત્ાન્ન ખ્રાહ્સાણુ 

ખ્રહ્માસૂત્ર 

ભગવદ્દીતા 

ભાગવત 

મતુસ્મૃતિ 

મહાભારત (ચિત્રશાલા પ્રેસ આવૃત્તિ) 
મહાનારાયણોપનિષદ્દ (બોમ્બે સેસ્કૃત સિરિઝ) 


સુણ. 
સુદ્રલ. 
મે. 

મે. સે. 


યા. સ્મ. 


ચો. સૂ. 


નિ બ્રા, 


રા. જભા. 


હાસ. 


જી. ય. 
શ્લોક, 
શ 


સ. 
સરવનિ. 
સાં, કા, 


સુક્તિકોપનિષદૂ 

સુણ્ડફોપનિષદ્ 

સુટ્લોપનિષટૂ 

મૈત્રી ઉપનિષદૂ (આનન્દાશ્રમ આવૃત્તિ) 
મેત્રાયણી સંહિતા 

યાસ્તવલ્કયસ્મૃતિ 

યોગસૂત્ર 

વસિષધમેસૂત્ર ( બોમ્મે સંસ્કૃત સિરિઝ) 
શતપથષ્રાહ્ઘાણુ 

શાબરભાષ્ય 

શાઝાર્થપ્રકરણુ ( શ્રીવદ્યુ ભાચાર્યેવિરચિત ) 
શકલ યજુર્વેદ 

શ્રલોકવાર્લેકુ 

શ્વેતાશ્વતરોપનિષદ્‌ૂ 

સર્વોપનિષદૂ 

સર્વનિણુયપ્રકરણુ ( શ્રીવહ્વભાચાયેવિરચિત) 
સાંખ્યકારિકા 


જસ્ટ? 


નિવેદન 


પટા 2 સસરા 


શ્રીવલ્યભાચાયેના બ્રહ્માસૂત્રાણુભાષ્યતું ગુજરાતી ભાષાન્તર કરવાનો મનોરથ ઘણા વખત- 
થી સેવતો હતો, પણુ સંયોગવશાત્‌ તે પરિપૂણે થઈ શકયો ન હતો; અતે ગાયકવાડ ઓરિ- 
એન્ટલ સિરિઝ માટે અણુભાષ્યતું અંગ્રેજી ભાષાન્તર પૂણુ કર્યા પછી જ ગુજરાતી ભાષાનત્તર 
કરવું એવો નિર્ણય કર્યો હતો. પણુ શૈઠ નારાયણુદાસ અને શેઠ જેઠાનન્દ આસનમલ ધર્માદા 
ટૂસ્ટના માનાર્હ્‌ ટ્ૂસ્ટીઓના આગ્રહથી આ ગુજરાતી ભાષાન્તર અંગ્રેજી ભાષાન્તરની પહેલાં 
પ્રસિદ્ધ થાય છે, અને તેને માટે ટ્રસ્‍્ટીઓનો હું અન્તઃકરણુપૂર્વીક આભાર માતું છું. શેડ 
આસનમલ ધર્માદા ટ્સ્ટની સામ્પ્રદાચિક સેવા ચિરસ્મરણીય અને સન્માર્ગદરીક છે. 

ભાષાન્તર કરવામાં અણુભાષ્યની ખધી મુદ્રેત આવૃત્તિઓનો,' ત્રણુ પ્રાચીન હંસ્ત* 
લિખિત પ્રતિઓનો ( ગ, હ અને મ), અને ભાવપ્રકાશિકા, પ્રકાશ, ૨રસ્મિ, પ્રદીપ, વિવરણુ 
અને શ્રીમથુશનાથજીની “ ભાષ્યપ્રકાશ' નામની ટીકાનો ઉપયોગ કરવામાં આવ્યો છે. અણુ- 
ભાષ્યની બીજી અમુદ્રિત ટીકાઓ; મેળવવાનો પ્રય કર્યા છતાં પણુ, મળી શકી નથી એ 
દુર્ભાગ્યની વાત છે. જ્યાં ન્યાં પાઠભેદ નનેવામાં આવ્યા છે યાં યાં ઔચિયની દૃછિએ અન્નુફ 
પાઠેૅ સ્વીકારવામાં આવેલો છે, અને સુ'ખ્ય સ્વીકૃત પાઠોની યાદી આપવામાં આવેલી છે, 
નો ભવિષ્યમાં ટિપ્પણ લખવાનો પ્રસંગ પ્રાસ થશે તો આ ખધા પાઠોની ચર્ચાનો તેમાં સમા- 
વેશ કરવામાં આવશે. કેટલાક મિત્રોની સૂચનાથી હમણાં પ્રથમાધ્યાયનું ભાષાન્તર પ્રથમ 
ભાગ તરીકે પ્રસિઃ્ધ કરવામાં આવ્યું છે. 

અણુભાષ્યની ખે હસ્તલિખિત પ્રતિઓ (ગ, હ ) અને શ્રીમથુરાનાથજીની બ્ર. સૂ. ૧-૩-૪૨. 
સુધીની “પ્રકાશ' નામની ટીકા ભાર્તમાતૈણ્ડ પણિડત ગટ્ટ્લાલજીની સંસ્થાના માનાહે ટ્રસ્ટીઓએ 
પણિડતજીના પુસ્તકાલયમાંથી આપી છે, અને આ સોજેત્ય દર્શાવવા માટે તેમનો હું અન્તઃ- 
કરણુપૂ્વૈક આભાર માનું છું. અણુભાષ્યની ત્રીજ હસ્તલિખિત પ્રતિ (મ) અને વિવરણુની 
હુસ્તલેખિત પ્રતિ ગોલોકવાસી પ્રા. મગનલાલ ગણુપતરામ શાસ્ત્રીના પુસ્તકભણ્ડારમાંથી મળ્યાં 
છે. શોધપત્ર તેયાર કરવામાં મારા એહી પ્રા. મહાદેવ મૂલશૅકર શુકલ, એમ. એ., બી. ટી. એ 
મને જે મદદ કરી છે તેને માટે તેમનો છું ત્રડણી છું. ભાષાન્તરના કાર્યમાં ખધી રીતે અનુ- 
ડૂલતા આપવા માટે શેઠે આસનમલ ટ્સ્ટના મંત્રી રા. રા. શિવરાંકર કામેશ્વર યાજ્િકનો અને 
નિણુયસાગર પ્રેસના મેનેજરનો હું આભારી છું. 

પર્મપૂન્ય શાસ્રીજ મગનલાલભાઇએ ભારતીય તત્ત્વસ્ાનનો, અને વિશેષતઃ શુદ્ધાઠ્વેત 
વેદાન્તનો, અભ્યાસ કરાવીને મને અતિ ઉપકુત કરેલો છે, અને તેથી આ ભાષાન્તર તે ગુરુ 
વર્યૈને અપેણુ કરીને અહપાંશે પણુ ત્રદણુમુક્ત થવા પ્રયજ્ઞ કર્‌ છું. 

“હા ઝુન્તલ” | 


'ખારીવાવ રોડ, વડોદરા. 
આશ્ચિનજીકલ પૂણિમા, ૨૦૦૨ 
તા. ૨૨-૧૦-૪૫ 


ગોવિન્દલાલ હુરગોવિન્દ ભટ્ટ 


૧ બિખ્લિઓથિકા ઇન્ડિકા, કલકત્તા, ૧૮૯૭ (-5); ખનાર્સ સંસ્કુત સિરિઝ, કાશી, ૧૯૦૭ 
(-કા); બોમ્મે સંસ્કૃત સિરિઝ, નં. ૭૭, પૂના, ૧૯૨૧ (-પૂ )2 સપ્રદીપ અણુભાષ્ય, મુંબઈ, ૧૯૨૩- 
૨૮ (-શા); સર શેમ અણુભાષ્ય, મુંખઈ, ૧૯૨૬-૪૨ (-સુ)? અણુભાષ્ય ત્રિસૂત્રી, મુંબઈ ૧૯૨૧ 
(ગત્રિ); સવિવરણુ અણુભાષ્ય, પ્રથમાધ્યાય, મુંબઈ, ૧૯૪ર (-આ). 

૨ “ગ પ્રતિ અતિપ્રાચીન અને શુદ્ધ છે, અને આજુખાજુ સુધારાઓ અને ઉમેરાઓ ફરેલા છે, 
' હુ' પ્રતિ અર્વાચીન અને શુદ્ધ છે, “ મ પ્રતિ પ્રાચીન અને શુદ્ધ છે. 


૧૦૪ 


૨૬૦ 


પંક્તિ 


૩૨ 
૩૭૦ 
૧૦ 
૧૨ 
૩૪ 
વૃષ 
૩ 
૨૬ 


8૫૭ 


શોધપત્ર, 


મામાનનનનુન્ઝીબન હરિત છ---નાત૦ા, 


અશુદ્ધ 
એશકય 
કેર 
ઉત્પન્ન કર્‌ 
પ્રલય 
( મ.૧૨.૯) 
ક્રજેત 
ફે 
ઇચ્છા કરી” (તે. સં. ૭-૧-૨ ), 

“તેણે 
જોયું” ( 
“સૂર્યનો 


ઞ્રલ 





શુદ્ધ 
એ શકય 
થઉં 
ઉત્પન્ન થઉઃ 
ખ્રહ્મ 
જટાસ” 
ર્િ 
( મહાના-૨૨૧-૯) 
કરતા 
ચઉ* 
ઇચ્છા કરી; 
)) જોયું. 
સૂયેનો 
(અર્થાત્‌ ૨૨-૨૭ પંક્તિઓમાં 
જે વાકયોનો ઉપન્યાસ છે તે 
બધા ચાલુ છે અને એક જ 
ગ્રન્થનાં-તે. ખરા. ૨-૧-૨ નાં છે.) 
ષ્રહ્મ 


પૃણ 


ડિ 


૧૨ 
૧૨ 


૧૩ 
૧૪ 
૧૬ 


નબ 
ર૩ 


૨૪ 
ર 
ર૬ 
રછ 
ર૮ 
ર૮ 
ર૮ 


૩૧ 
૩ર્‌ 
૩ર 
૩૩ 
૩૩ 
૩૫ 
૩૫ 
૩૫ 
૩૫ 
૩૬ 


મુખ્ય સ્વીકૃત પાઠોની યાદી 





( પૃણોનો નિર્દેશ બોમ્બે સં. સિરિઝમાં પાઠકશાસ્ત્રીના અણુભાષ્ય પ્રમાણે છે. » 


પંક્તિ 


સ્વીપુત પાઠ 


મોળાન્સર્યણૂ 


' જાલ્યોડત્તિ 


અનન્તમાવ્ય 

લત્‌ ( ભાષાન્તરમાં તત્ર પાઠ 
સ્વીકાર્યો છે, પણ તત્‌ પાઠ 
વધારે સારો છે. ) 

શર 

સન્મતઃ 

ઝપવાવાર્ખલ્વાવ્‌ 
અજી ચિ?” 
અનતિઇયથને' 
સ્તુચા સયરથેસવં, પ્રજુતિસ્તુ 
સુર્ય । રિ 
સિજ્ઞેષતસ્તટ્દિવક્ષસાળા 
સિલાવિફત” 
અશ. ચ્યા 
તટ્િસ્ાવન્‌ 
મતને 
અખષિજારાતિશયે જમતેળ 
“તલ્જરળ” 

તજ્તિ 

પ્રારૂતસ્વ” 

પ્રટુમૂતં ૃ્રમુચ્ચસ્વમ્‌ 
મૂત્તિહ્વવાવ્‌ 
સતવાઃતમાવવાન્‌ 
તળાનુમવ” 

ચત્ર 

સર્યઝ કજ 

વાવ્ચે સ 

જ્ાન્તતસ્‌ 
પરિનિદિતઃ 


નાનક 


ી 
| 
| 
1 


પૃણ 


૩૮ 
૩૮ 
૪૬ 
૪છ 
૪૮ 
૪૯ 
૪૯ 
પર્‌ 


પંક્તિ 
૧૫ 
ર્‌૦ 
૧૪ 
[૯ 
૧૦ 
૧૨ 
૧૪ 
૮ 
૧૦ 
ર૧ 
૧૩ 
ર૩ 
૧૫ 
૭ 


ક 


૧૪ 
૨૩ 


સ્વીકૃત પાઠ 


પ્રતિછેસિવલ્‌ 
અવયવિમાવઃ 
પરિચ્છેવ્વિરોષશ્ 
દૃન્દ્રો8ઃ પ્રતહનઃ 
ઇયવણારે અરનતામિ” 
પ્રાસિવટ્યાય 
પ્રાણય્વાવ 
બ્સ્વમનસિ 
જ્યુસ્સવિષયસ્વમ્‌ 
સ્થાપ્યય્વાણ તા₹ર1ય 
બારને લણતુ* 
વિરોષઃ 
જસિતાજોવિઃ” 
ચશ્સ્વવિજ્ઞાન”* 
તથાષવિ 
અતોડષિફેવાવ્િશયક્‌ાઃ 
તઘરયુજિવોષવઃ 
વા શ્રોતલ્વસન 
'ઢૂરરચ” 

તમણેઃ । ચ્યછીનાન્‌ 
“સપમયિજિત્રતાળમ્‌ 
ટયપરેશસેજ્‌શ્વ 
વહેતેશન્તે 
“મોગઞનમષવિ 
જેશ્વાનરપરે 
મિસ્રેયુેવુષેલુશ્ર 
થિગૂતેરમેફાથ 
સ્ામાવિજન્‌ 
સારય્વાત્‌ 

ન સુણવારુલ્યન્‌ 
યાળલુલ્ય(જાય્‌ 


પૃછ 
૭છ 
૮્ર્‌ 
૮પ 
૮ર 
તદ 
૮૬ 
૮૮ 
૯૧ 
હ્૧ 
લ્ 
હ૩ 
૯૪ 
લન 
લદ 
લદ 


હત 


૧૧ 
૧૧ 


૧૬ 


ર૩ 


૧૬ 


૧૩ 
૧૯ 


જણ્ન્યેલ 


ચ ૨૧૫: 
જર્શનાવ । લર્ષત્ર રર્દ્તણ્‌ 
જોજ્ટ્યચ્ર્‌ । 





૧૦૪ 
૧૦૫ 
૧ ૦૧૭ 
૧૦૭ 


પંક્તિ 
૧૭ 
ર૧ 
ર૪ 
રપ 


રપ 


૧૪ 


રપ 


ર૩ 


સ્વીકૃત પાઠ 


સમલડામાવન્‌ 
મરવ%૧ઃ પરમો જછોજઃ । 
ક્વ 

શસ્િતશ્ેત્થા 

શ્રમ 

નાચિજેતઃ 
“વશ્ામાવાથમ્‌ 
*વિશુદ્ર્યા 

નાનામાવા હવ 

જીતાવેવ 
સરષદ્રવતજય્યાવ 

ન વેટાવ્‌ ત્રહાળઃ જારળવ્વન્‌ 
ટૂતિ જર્મવવ્‌ 
ઝાન્નિતય્વાત્‌ 

તત્રાઇ પર્ચત્ત્‌ 
તિસિત્તલ્વસ્‌ 


૨૧ 
૨૪ 


૨પ 


રટ 
૨૭ 
૩૩૨ 
૮૦0૦ 
૨૦૩ 
૧૦૫ 
જરહ૯ 
૧૩૭ 


ઉપોદ્ઘાત પ 


શોધપત્રની પુરવણી. 





“નન 1-૭ પેઇન 


પેક્તિ અશુદ્ધ 2 
હ મિશ્રણથી (મિશ્રણથી, અને 
૩૦ અપૂવે એ અપૂવ એ) 
૬ કળે છે કત છે.પ 
૧૪ (તે.૨.૮) (તૈ.૨.૫) 
૧૪ શ્રુતિથી ( પ્રપાઠેકના ) શ્રુતિથી પ્રતિપાદન કરીને 
અને અંતમાં “આ આનન્દમય 
આત્માની પાસે તે ન્ય છે” તે. 
૨. ૮) એ પ્રમાણે ( પ્રપાઠેકના ) 
૨૮ “ભ્રહ્મને મેળવે છે” “બ્રહ્મને પ્રાસ થએલો ખ્રહ્મને 
મેળવે છે” 
રહ યારે યારે) 
ર્‌ ઘણે ઘણો 
૧૮ ખીજું ત્રીજું 
ટ્‌ સ્વર્ગમાં સવેમાં 
૩ અનેક એક 
પ ૧. ૩. ૧૧ ૧. ૩. ૩૧ 
૩પ વશ્ઞઞનાઃ વત્તપસ્ઝનાઃ 
જ કુર કરે છે 
ઉમેરો 
ટિપ્પણુ ૧૨ વિજ્ઞાનભિક્ષુ, બ્રહ્માસૂત્રભાષ્ય, ૩. ૨. ૩૧ 


“જ્ય 


સ્‍વ _ 


ઉપોદ્ધાત -- 


ભતત. ટતફુતનન............... 


સંસ્કૃત સાહિયના સામાન્ય રીતે શ્રતિ અને સ્મૃતિ એ પ્રમાણે બે ભાગ પાડવામાં આવે છે. 


શ્રુતિની અંદર સંહિતા, ખાહ્મણ, આરણ્યક અને ઉપનિષદનો અંતર્ભાવ થાય છે, જ્યારે બાષ્ઠી રહેલું 


સાહિત્ય સ્મૃતિ તરીકે ઓળખાય છે. આ પ્રમાણે વેદસંહિતા પ્રાચીનમાં પ્રાચીન ચન્થ છે, અને ભારતીય 


| સંસ્કૃતિનાં દરેક અંગનો વેદની સાથે સાક્ષાત્‌ અથવા પરમ્પરાએ સંબંધ દર્શાવવામાં આવે છે. આમાં 
એક સતય તો રહેલું છે કે ભારતવર્ષમાં વેદમાંથી જ બધી વિચારસરિતાઓનો પ્રવાહ નીકળેલો છે. વેદ 


એ ભારતીય સંસ્કૃતિની મૂળ પીઠિકા છે અને તેના ઉપર્‌ કાળક્રમે ભિન્ન ભિન્ન વિચારભૂમિકાઓનો 
આવિર્ભાવ થએલો છે. 

શ્રતિને અપૌર્ષેય અને નિય માનવામાં આવે છે, જ્યારે સ્મૃતિને પૌર્ષેય અને અનિતા માનન 
વામાં આવે છે; અને તેથી સ્મૃતિ કરતાં શ્રતિ વધારે પ્રમાણભૂત મનાય છે.' અર્વાચીન વિચારકોએ 


વેદના કાળનો નિર્ણય કરવાને માટે જુદા જુદા પ્રયલો કરેલા છે, અને હજુ પણુ એવા પ્રયભો થયા 
' કરે છે; પણુ આ ખધા મતો એટલા ખધા ભિન્ન છે કે સાચો મત કયો તેનો નિર્ણય થઈ શકતો નથી. 
 ગ્રાચીન વિચારકો” વેદને, શ્રતિને, નિય માને છે, એટલે તેમની દૃષ્ટિએ કાળનિણુયનો પ્રશ્ન અસ્થાને છે. 


અહીં બન્ને પ્રકારના વિચારોની તુલના અને સમીક્ષા કરવાનો અવકાશ નથી; પરંતુ એટલું તો કહેવું 


' પડશે કે વેદના મંત્રોના ત્રરદષિઓને સાત્વિક અવસ્થામાં મન્ત્રોનું દશેન થએલું, અને આ પ્રકારની સમા- 


ધિમાં જે સયનું દશેન થયું તે સત્ય વેદની ત્રકચાઓ રૂપે ત્રકષિઓના સુખેથી ખહાર પ્રકટ થયું. આ 
તૃધિએ પ્રાચીન વિચારકો ત્ઠષિને મન્ત્રદ્રણા તરીકે ઓળખાવે છે, પણુ મત્ત્રકર્તા તરીકે નહિ. ત્રડવિને 
પોતાની અસાધારણ અવસ્થામાં સવ્નું દશન થાય છે, અને તે સત્ય જુદા જુદા છન્દોમાં સ્વાભાવિક 
રીતે જ ત્રડવિના મુખદ્ભારા પ્રકટ થાય છે. આવા પ્રકારના દરૉનમાં જે પદાર્થનો અનુભવ થાય છે તે 
ખરેખર અલૌકિક હોય છે. સથનું પ્રથમ દશેન કોને થયું એ કહેવું અશક્ય હોવાથી તે સને નિ 
અને અપૌસ્ષેય માનવામાં આવે તો એ ખહુ સ્વાભાવિક છે. વિન્ટાનિઝ જેવા કેટલાક અર્વાચીન 
વિદ્રાનોને પણુ કહેવું પડે છે કે વેદના કાલનો નિણુય થઈ શકે એમ નથી. 

અર્વાચીન વિચારકો વેદના કાળની ગણુના કરીને પણુ એટલું તો કહે છે કે આ મત્ત્રોમાં જે 
વિષયનું નિરૂપણ થએલું છે તે વિષય ત્રણે ય કાળમાં આકર્ષક છે, લોકોપકારક છે, અને તેથી અબાધિત 


' જેવો છે. અર્થાત્‌ અર્વાચીન વિઠ્દાનોના મતે પણુ વેદના વિષયની એક પ્રકારની નિત્યતા સ્વતઃ સિદ્ધ 


થઈ જય છે. અને આપણા પ્રસ્તુત વિષયને અંગે આપણે એટલું જ કહીશું કે વૈદિક સાહિયમાં જે 
પદાર્થનું વર્ણન કરવામાં આવેલું છે તે વાસ્તવિક રીતે સત્ય, શિવ અને સુન્દર છે; તેની ભયતા અલૌકિક 
છે, અને આ સ્થિતિ સર્વદા રહેશે એમાં શકાને સ્થાન નથી, 

શ્રુતિભાગ અથવા વેદભાગમાં વિષય અને વિચારની દૃષ્ટિએ મુખ્યત્વે બે વિભાગો જણાય છે; એક 


' બ્રાહ્મણુવિભાગ અને ખીજો ઉપનિષદ્વિભાગ. ખ્રાહ્મણુવિભાગમાં અનેક પ્રકારનાં કર્મનું-યસનું-વર્ણન છે; 


અને સંહિતાઓના સર્વ મંત્રોનો વિનિયોગ, એક પ્રેકારે ફે બીજે પ્રકારે, યજ્ઞમાં કરવામાં આવે છે. અર્થાત્‌ 
સંહિતાના બધા મત્ત્રોનું તાત્પર્ય કર્મનું પ્રતિપાદન કરવામાં છે એમ બ્રાહ્માણુચન્થોનો અભિપ્રાય છે. 

ઉપનિષદૂવિભાગ વૈદિકસાહિયનો ચતુથે અને અન્ય ભાગ હીવાથી, અને તેમાં વેદનું તાત્પર્ય 
રહેલું છે એમ માનવાથી ઉપનિષદોને સામાન્ય રીતે વેદાન્ત તરીકે ઓળખાવવામાં આવે છે. ઉપનિષદો- 
માં મુખ્યત્વે ખ્રહ્મનો વિચાર કરવામાં આવેલો છે, અને તેથી તેમાં ખહ્મવિધાનો વિષય જેવામાં આવે 
ઝાક ઝઝ#%ક જ ક કજ 
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છે. ખ્રાહાણગન્થોનો #મ વૈદિકસાહિત્યમાં પહેલો હવાથી તેમને સામાન્ય રીતે પૂર્વકાણ્ડ કહેવામાં આવે 
છે, જ્યારે ઉપનિષદોને ઉત્તરકાણ્ડ કહેવામાં આવે છે. વિષયની દ્રષ્ટિએ પૂર્વકાણ્ડને કર્મકાણ્ડ કહેવામાં 
આવે છે, અને ઉત્તરકાણ્ડને જ્ઞાનકાણ્ડ કહેવામાં આવે છે. પૂર્વકાણ્ડમાં યસ્વિદ્યા છે, જ્યારે ઉત્તર- 
કાણ્ડમાં બ્રહ્મવિદ્યા છે; અને ખને ય કાણ્ડોમાં ઓછાવત્તા પ્રમાણુમાં ઉપાસના પણ્‌ જેવામાં આવે છે. 
આ પ્રકારે આ ખભે વિભાગોનો પરસ્પર સંબંધ રહેલો છે. 


ત્રગ્વેદના બધા મંત્રોનો વિનિયોગ યજ્ઞમાં જ થાય છે એમ ખ્ાહ્ાણુગન્થોતું જે મેતન્ય છે તે સર્વથા 
સલ જણાતું નથી, કારણુ કે ત્રડગ્વેદના મંત્રોમાં યજ્ઞની સાથે સંબંધ ન ધરાવતા એવા ભિભ્ ભિભ્ન વિચારો 
અને વિષયોનું વણુન છે એમ દરૈક તટસ્થ અભ્યાસીને જણાય છે. ત્રડગ્વેદમાં યસ્ને લગતા મંત્રો છે, 
અને સાથે સાથે જ્ઞાન, ઉપાસના અથવા ભક્તિનું નિસ્પણુ કરનારા પણ મંત્રો છે. અર્થાત ત્રઠગ્વેદમાં 
યસ્ન અથવા કર્મ, જ્ઞાન, ઉપાસના અથવા ભક્તિ એ ત્રણે ય વિષયોનું પ્રતિપાદન કરનારા મંત્રો છે, જે કે 
આ ત્રણુ પ્રકારના મંત્રોનું પ્રમાણુ એકસરખું નથી. આ ઉપરથી એટલું તો સ્પણ્ટ થાય છે કે ત્રડગ્વેદના 
મંત્રોમાંથી કમે, જ્ઞાન, ઉપાસના અથવા ભક્તિ એ ત્રણ વિચારોનો પ્રવાહ નીકળ્યો છે; અને તેમાં કોઈ 
એક વિચારપ્રવાહ ગગા અને ખ્રહ્ાપુત્રાની માફક મૂલથી તે સાગરપર્યન્ત અવિચ્છિન્ન ચાલ્યો આવે છે; 
આજે કોઈ વિચારપ્રવાહ યસુનાની માફક ગંગા જેવી બીજી મોટી નદીને મળી નય છે; અને ત્રીજે 
કોઈ વિચારપ્રવાહ સરસ્વતી નદીની માફક કેટલોક સમય ચાલુ રહીને તિરોહિત થઈ જાય છે અને 
પાછો પ્રકટ થાય છે. આ પ્રમાણે આ ત્રણુ વિચાર્સરિતાઓના લિન્ન લિજ્ભ પ્રકારના પ્રવાહી પ્રાચીન 
ભ્રાર્તીય સંસ્કૃતિનું રૂપ નિર્માણ કરે છે. 


ઉપનિષદો અથવા વેદાન્તની અંદર વિવિધ પ્રકારનું તત્વજ્ઞાન રહેલું છે. દરેડ વેદની દરેક શાખાનું 
સ્વતંત્ર ઉપનિષદ્‌ છ્રેય છે; અને દરેક ઉપનિષદની વિચારપદ્ધતિ પણુ સ્વતંત્ર ઞ્રેય છે. પરમતત્તત અથવા 
ખહા, જીવ, જગત્‌, મોક્ષ અને મોક્ષનાં સાધનો: આ વિષયોની ચર્ચા જુદા જુદા તત્વચિન્તકોએ ઉપન 
નિષદોમાં પોતપોતાની રીતે કરેલી છે. ઉપનિષદોની સંખ્યા બસોથી પણુ વધારે છે, પણુ તેમાં સુખ્યત્વે 
ઇશ, કેન, કઠ, પ્રશ્ન, સુણ્ડક, છાન્દોગ્ય, બહદારણ્યક, એતરેય, તૈત્તિરીય, શ્વેતાશ્વતર, માણ્ડ્ડ્ય વગેરે 
છે, અને ભારતીય તત્ત્વ્ઞાનના ઇતિહાસને માટે સામાન્ય રીતે, અને યોગ્ય રીતે, આ ઉપનિષદોનો જ 
વિચાર કરવામાં આવે છે. ખાજ્ડીનાં ઉપનિષદોમાં વિશિષ્ટ મતનું પ્રતિપાદન હોય છે; એટલે કેટલાંક શૈવ 
અને શાક્ત ઊપનિષદ્‌ છે, તો કેટલાંક વૈષ્ણુવ ઉપનિષદ છે : કેટલાંક યોગપ્રધાન છે, તો કેટલાંક સંન્યાસ- 
પ્રધાન છે; અને કેટલાંક વેદાન્તનું પ્રતિપાદન કરનારાં છે. વિશિષ્ટ મતનું પ્રતિપાદન કરનારાં ઉપનિષદો 
અર્વાચીન હોય એમ જણાય છે. 

તત્ત્વસ્ઞાનની ઉત્પત્તિ જિજ્ઞાસામાંથી, કુતૂહલમાંથી, થાય છે એ મતનું સમથન ઉપનિષદોમાંથી 
અને ત્રડગ્વેદમાંથી મળી આવે છે. ઉપાંનેષદમાં ભિન્ન ભિજ્ન વિચારસરણી હોવાને લીધે ઉપનિષદના તત્ત્વ- 
સાન વિષે એક જ પ્રકારનો નિર્ણુય કરવો કઠિન છે. ઉપનિષદમાં કેટલેક સ્થળે ખ્રહ્મને નિગું ગુંણુ તરીકે 
વણેવ્યું છે, જયારે બીના કેટલાંક સ્થળે ખ્રહ્મના ગુણોનું અને સૃષિની ઉત્પત્તિનું વણુન કરવામાં આવેલું 
છે. આ પ્રમાણે નિગુણુવાદ અને સગુણુવાદના બે ભિન્ન ભિન્ન પ્રવાહો ઉપનિષદમાં જેવામાં આવે છે. 
પરમતત્ત્વ એક જ છે એમ ઉપનિષદના સર્વ તત્તવચચિન્તકો કહે છે, એટલે આ વિષે તો આપણે નિભેય. 
તાથી કહી શષ્ઠીએ કે ઉપનિષદો અકંતમતનું પ્રતિપાદન કરે છે. પણુ અક્વેતના અનેક પ્રકારો હોય છે, 
અને તેથી જ તત્ત્વસ્રાનના ઇતિહાસમાં ફેવલાદ્દેત, વિશિષ્ટાઠ્દેત, શુદ્ધાઠ્વેત જેવાં અનેક પ્રકારનાં અર્રેત 
જોવામાં આવે છે. 

જગત્‌ માયાને લીધે દેખાય છે, વાસ્તવિક નથી, એ પ્રમાણેનો વિચાર સુખ્ય દસ ખાર્‌ ઉપનિષ- 
દોમાં જેવામાં આવતો નથી. જગતની ઉત્પત્તિ બ્રહ્મમાંથી છે, જગતની સ્થિતિ ખ્રહ્માને લીધે જ છે, અને 
જગતનો લય પણુ ખ્રહ્મામાં જ થાય છે. આ પ્રમાણે બ્રહ્મા પોતે જ જગદ્રપે થાય છે, એટલે જગત્‌ 
માયિક નથી. જીવનો પણુ ઉદ્ભમ ખ્રહ્મમાંથી જ થાય છે, એટલે તે અણુ છે, અને બ્રહ્મનો અંશ છે, પણુ 


૩ 


સિથ્યા નથી. મૌક્ષાવસ્થાર્માં જીવનો ખ્રહ્ાર્માં લય થાય છે. મોક્ષ પ્રાપ્ત કરવાને માટે કેટલેક સ્થળે જાન 
અને કર્મના સમુચ્ચયનો ઉપદેશ કરવામાં આન્યો છે, કેટલેક સ્થળે ફક્ત સાનનો જ ઉપદેશ ફરવાર્મા 
આવ્યો છે, તો કેટલેક સ્થળે પરખ્રહ્ાના વરણુ-અનુગ્રહ અથવા કૃપા-નો ઉપદેશ કરવામાં આન્યો છે. 


ઉપનિષદોની આ વિચારપ્રણાલિકા ઉપરથી આપણને માલમ પડે છે કે ખાના નિગુણુવાદ અને 
સગુણુવાદ, અને મોક્ષપ્રાપ્તિનાં સાધનોમાં બહુ મહત્ત્વનો ભેદ રહેલો છે, અને તેથી બધાં ઉપનિષદોનું 
રહસ્ય એક જ પ્રકારનું છે એમ કહી શકાય એમ નથી. સત્યની ખાતર આપણે એમ કહી શષ્ઠીએ કૈ 
જુદા જુદા વેદોની જીદી જુદી શાખાના તરતવચિન્તકોએ પર્‌મતરવના સ્વરૂપ વિષે, પોતાને જેવો અનુ- 
ભવ થયો તે પ્રમાણે, વિવિધ પ્રકારે ચર્ચા કરી છે. અર્થાત્‌ ઉપનિષદો એ તત્ત્વચિન્તકોનાં ચિન્તન અને 
અનુભવોનો સંગ્હ છે, અને તેથી તેમાં વિચારોનું જે વૈવિધ્ય જણાય છે તે અતિ સ્વાભાવિક છે. 


ઉપનિષદોની માફક ખાહ્મણચેન્થોમાં પણુ યન વિષે અનેક પ્રકારની ચર્ચા કરવામાં આવેલી છે, 
અને તેને પરિણામે ભિન્ન ભિજ્ન અભિપ્રાયો અસ્તિત્વમાં આવ્યા છે. આવા પ્રકારના વિચારવૈવિધ્યને 
લીધે કેટલાક ચિન્તકોએ ખ્હ્યણગ્રન્થોમાં અને ઉપનિષદોમાં ઉત્પન્ન થતી રાંકાઓને દૂર કરવાનો, અને 
તે ગન્થોના રહસ્ય સંખંધી ભિન્ન ભિન્ન મન્તવ્યોનો સમન્વય કરવાનો પ્રયભ કરેલો છે, અને એ રીતે એક 
પ્રકારનું સાહિય ઉત્પન્ન કર્યું છે. શેકાઓને દૂર્‌ કરવાના કાર્ય કરતાં સમન્વય સાધવાનું કાર્ય અતિ 
કઠિન છે, અને તેથી આ પ્રકારના સાહિત્યનું મહત્ત્વ સ્પણ્ટ થાય છે. ખ્ાહ્યમણગ્રેથોના સિદ્ધાન્તોનો સમન્વય 
કરનારા ગ્રેથો અને વિવેચકો ઘણા હશે એમ જૈમિનિસૂત્રોમાં આવેલાં વિશેષ નામો” ઉપર્‌થી જણાય 
છે. આ કર્મે અથવા યરવિદ્ાનાં સૂત્રો અથવા ગ્રેથો અચારે પ્રાપ્ત થતાં નથી; ફક્ત જેમિનિનાં પૂર્વ- 
મીમાંસાસૂત્રો જ પ્રાપ્ત થાય છે. 

ઉપનિષદોમાં આવેલી ખ્રહ્મવિદ્યાના સંબંધમાં પણુ શંકાનું નિરાકરણુ કરવાને અને ભિન્ન ભિન્ન 
અભિપ્રાયોનો સમન્વય દર્શાવવાને માટે ખ્હમાસૂત્રોની ર્ચના થએલી છે. ભગવદ્રીતામાં ખ્ાહાસૂત્રોનો 
નિર્દેશ છે, પાણિનિની અષ્ાધ્યાયીમાં પારાશર્નેલિક્ષુસૂત્રોનું કથન છે, અને હાલમાં મળતાં ખાદરાયણુનાં 
બ્રહ્મસૂત્રોમાં પણ ષહ્માવિધાના અનેક ચિન્તકોનાં નામો જેવામાં આવે છે. આ ચિન્તકોએ ગ્રેથો રચ્યા 
હોય અને તેમાં ખ્રહ્માવિદ્યા વિષે પોતાના વિચારો સ્પષ્ટ દર્શાન્યા હીય એમ લાગે છે. આજે આપણી પાસે 
ઉપનિષદોનું ન્વાખ્યાન કરનારા આ બધા પ્રાચીન ગ્રેથો નથી; ફક્ત ખાદરાયણુરચિત ખ્રહ્માસૂત્રો અથવા 
વેદાન્તસૂત્રો વિધમાન છે. આ બ્રહ્મસૂત્રોમાં ભગવદ્દીતાનો નિર્દેશ સપણ છે, એટલે ભગવદ્વીતામાં જણાવેલાં 
ખહ્મસૂત્રો બાદરાયણુનાં ખાહ્માસૂત્રોથી ભિજ્ન અને પ્રાચીન છે એમ સ્પષ્ટ પ્રતીત થાય છે. 


ખદરાચણુનાં ખ્રહ્મસૂત્રોમાં આઠ પુરુષોનાં નામો આવેલાં છે; આત્રેય, આશ્મરથ્ય, ઓડુલોમિ, 
કાર્ષ્ણાજિનિ, કાશકૃત્સ, જેમિનિ, બાદરાયણુ અને ખાદરિ. ખ્રહ્મસૂત્રમાં જ્યાં જ્યાં ચર્ચાસ્પદ વિષય 
હૈય છે ત્યો યો આ નામો બે અથવા ત્રણુ અથવા ચારના જેડકાંઓમાં આપવામાં આવેલાં છે. 
જૅમિનિના પૂર્વમીમાંસાસૂત્રોમાં પણુ જે અનેક વિશેષ નામો આવેલાં છે તેમાં આત્રેય, કાર્ષ્ણાજિનિ, 
જૈમિનિ, બાદરાયણ અને ખાદરિ એ પાંચ નામો પણુ જેવામાં આવે છે. આ ઉપરથી જણાય છે કે જેમ 
કેટલાક ચિન્તકોએ એકલા પૂર્વકાણ્ડના ગ્રેથોનો જ વિચાર કરીને વ્યાખ્યાન કર્યું છે, અને કેટલાકોએ 
એકલા ઉત્તરકાણ્ડના ગ્રેશોનો જ વિચાર્‌ કરીને વ્યાખ્યાન કર્યું છે, તેમ જૈમિનિ અને ખાદરાયણુ જેવા 
વિચારકોએ યરવિદ્યા અને ખહ્માવિદ્યા એ બન્નેનો વિચાર કરેલો છે. 


જેમિનિએ શારીરક સૂત્ર રચેલું છે એમ સુરેશ્વરાચાયેના નેષ્કર્સ્યસિદ્ધિ' નામના ગ્રંથ ઉપરથી 
સ્પણ્ટ જણાય છે. ખ્રાહ્મણુમન્થોનો વિચાર કરનાર જેમિનિ જેવા સુનિઓને બત્તે કાણ્ડોનો સમન્વય 


શકન: 
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૪ 


સિદ્ધ કસવા માટે ઉપનિષદ્‌મન્થોનો વિચાર કરવાની આવશ્યક્તા જણાતી હતી? અને તેવી જ રીતે 
ઉપનિષદ્મન્થોનો વિચાર કરનાર બાદરાયણ જેવા સુનિઓને પણુ ખ્રાહ્મણુચન્થોનો વિચાર કરવો પડતો 
હતો. આ રીતે પૂર્વકાણ્ડ અને ઉત્તરકાણ્ડ એ બન્નેનો એક સાથે વિચાર કરનારો વગે ભારતવર્ષમાં 
અસ્તિત્વમાં આવેલો છે. તેથી “બે બાદરાયણો અને ત્રણુ જેમિનિઓ થઈ ગયા છે' એ પ્રકારનો કેટલાક 
વિઠ્ાનોનોચ અભિપ્રાય સ્વીકારી શકાય એમ નથી. ભારતીય તત્ત્વજ્ઞાનના પશ#તિહાસમાં આ પ્રમાણે ત્રણુ 
પ્રકારના વિચારકો અને વ્યાખ્યાનકર્તાઓ થઈ ગયા છે; એક પ્રકાર કેવલ ખ્રાહમણમ્રન્થોનો વિચાર 
કરનાર, બીજે પ્રકાર્‌ ઉપનિષદ્ગ્રન્થોનો વિચાર કરનાર, અને ત્રીજે પ્રકાર ખ્રાહ્મણુગ્રન્થો અને ઉપનિષદ્‌- 
થન્થો એ બભ્નોનો વિચાર કરનાર. અને આ ત્રીન્ત પ્રકારના વગેમાંથી જ પૂર્ણુકાણ્ડ અને ઉત્તરકાણ્ડ એ 
ખને મળીને એક જ શાસ્્ર છે એવો એકશાઝ્યનો સિદ્ધાંત આગળ ઉપર ઉત્પન્ન થયો હોય એમ લાગે છે. 


દરેક શાખાને પોતાનું ઉપનિષદ્‌ હોય છે; અને જુદા જુદા વિચારકોએ પહેલાં સ્વાભાવિક રીતે 
પોતાની શાખાના ઉપનિષદનો વિચાર કરેલો હીવો જેઇએ, અને તે રીતે પ્રતિશાખીય ખ્રહ્મસૂત્રો અસ્તિ- 
ત્વમાં હૌય એમ અતુમાન કરવાનું મન થાય તો એ ખહુ સ્વાભાવિક છે.” પ્રચલિત ખાદરાયણનાં 
ખ્ાહ્માસૂત્રોમાં છાન્દોગ્ય ઉપનિષદનાં ઘણાં વાક્યો વિષયવાડ્યો તરીકે લેવામાં આવેલાં છે, અને બીનાં ઉપ- 
નિષદોનાં વાક્યો પણુ લેવામાં આવેલાં છે. અર્થાત્‌ બાદરાયણનાં ખ્રહ્મસૂત્રો વાપક છે, સર્વશાખીય છે, 
એમ કહેનામાં કોઈ પણુ જાતનો વાંધો નથી.” કદાચિત્‌ એમ પણુ બન્યું હોય કે સામવેદી જૈમિનિએ 
સામવેદના ઉપનિષદનું--છાન્દોગ્યનું--ન્યાખ્યાન કરીને શારીરક સૂત્રો પોતાની જ શાખા માટે રર્ચ્યા 
હોય; બીજાઓએ પણુ એ પ્રમાણે શારીરક સૂત્રો રચ્યાં હીય; અને આ બધાં સૂત્રોને ધ્યાનમાં લઇને 
ખાદરાયણે સર્વશાખીય ખ્રહ્મસૂત્રો રચ્યાં હોય. ગમે તેમ પણુ એટલું તો સાચું કે જેમિનિ જેવા સુનિઓએ 
પણુ શારીરક સૂત્રો રચેલાં છે. 


' ખરાદર્‌ાયણનાં બ્રહ્મસૂત્રોની સંખ્યા અને તેમના પાઠ વિષે ખ્રહ્મસૂત્રના ભાષ્યકારોમાં ખહુ મતભેદ 
છે. વિદ્યમાન ભાષ્યોમાં શાંકરભાષ્ય પ્રાચીન છે અને તે ભાષ્ય પ્રમાણે સૂત્રોની સંખ્યા પપપ છે. ભાસ્કરા- 
ચાર્યના અભિપ્રાયે ૫૪૭ છે, રામાનુજાચાર્યના અભિપ્રાયે ૫૪૫ છે, નિમ્ખાર્કાચાર્યના અભિપ્રાયે ૫૪૯ 
છે, મપધ્વાચાર્યના અભિપ્રાયે ૫૬૨ છે, શ્રીકણ્ઠાચાયના અભિપ્રાયે ૫૪૫ છે, વલભાચાર્યના અભિપ્રાચે 
૫૫૪ છે, વિસ્તાનભિક્ષુના અભિપ્રાયે ૫૫૬ છે, અને ખલદેવના અભિપ્રાયે ૫૫૬ છે. સૂત્રોની સંખ્યામાં 
મતલેદનાં અનેક કારણોમાંથી એક કારણુ એ છે કે કેટલાક ભાષ્યકારો' બે સૂત્રોને એક સૂત્ર તરીકે 
માને છે, જ્યારે ક્રેટલાક ભાષ્યકારો ” એક સૂત્રના બે ભાગ કરીને બે સૂત્રો માને છે. ખીજું કારણુ એ 
લાગે છે કે દરેક ભાષ્યકારની સામ્પ્રદાયિક પરમ્પરા ભિન્ન હૈય છે, અને તેથી ભિન્ન લિજ્ઞન પરમ્પરા- 
ઓમાં ફેટલાંક વધારાનાં સૂત્રો હોય છે તો કેટલાંક ઓછાં સૂત્રો હોય છે. પરંતુ કોઈ પણ્‌ ભ્રાષ્યકાર 
એમ માનતા નથી કે ખાદરાયણુનાં ખ્રહ્મસૂત્રોમાં કોઈ પણુ સૂત્ર પ્રક્ષિસ છે. બધાંય સૂત્રો ખાદરાયણનાં 
જ રચેલાં છે, અને એક જ સમયે બ્રહમસૂત્રરૂપે પ્રકટ થએલાં છે એવી સામાન્ય માન્યતા છે. 


સૂત્રોની સંખ્યાના ભેદ પ્રમાણે સૂત્રોના પાઠમાં પણુ ભેદો જેવામાં આવે છે, અને દરેક ભ્રાષ્ય- 
કાર પોતાના સમ્પ્રદાયના સૂત્રપાઠને પ્રમાણભૂત સ્વીકારીને વ્યાખ્યાન ડરે છે, અને કેટલીક વાર્‌ એક 
ભાષ્યકાર બીન ભાષ્યકારના સૂત્રપાઠેની ટીકા કરતાં કહે છે કે “ભ્રાષ્યકારે બીન્ત પાઠની કલપના કરી 
છે”.'પ આ વાગ્ય ઉપરથી એટલું તો સપષ્ટ જણાય છે કે કોઈ એક ભાષ્યકાર પણુ એમ માને છે ફે 


૬ આર. એ. નીલકણ્ઠશાસ્રી, નૈ/તમિનિ અને ખાદરાચણુ, ઇન્ડિ, એન્ટિકવરી, મે. ૨૯૨૨. 
૭ ડૉ. ખેલ્વલ્કર, ખસું ૨૪૦-૨૪૨ 

૮ ડૉ. બેલ્વલ્કર, ખસું' ૨૪૬ 

« વધ્ભાચાયૈ, 1. ૨. ૨; રામાતુન્નચાચે, ૨. ૩. ૩ વગેરે. 

૧૦ રામાનુન્તચાયે, ૧. 8. ૩૪, ૩૫ (-સકરાચાર્ય, વલ્લભાચાર્ય, ૨. ૩, ૩૫) 

(1 વહુભાચાર્યનું અણુભાષ્ય (આયુ) ૨.૧. ૬૫ 


પ્‌ 


બનન ભાષ્યકારે સૂત્રનો બીજો પાઠ કલ્પેલો છે, અર્થાત્‌ માદરાયણુના મૂલ સૂત્રપાઠને સ્થાને ખીજે 
સૂત્રપાઠ કલ્પનાથી જ, કોઈ પણુ પ્રકારના પ્રમાણુ વિના, સ્વીકારવામાં આવેલો છે. બીન્ન શખ્દોમાં કહીએ 
તો તે કલ્પિત પાઠ પ્રક્ષિ્ત છે, અને આ પ્રમાણે એક ભાષ્યકાર ખીન્ન ભાષ્યકારની ટીકા કરી શકે છે. 


આ પ્રસંગે ખાદરાયણના ખ્રહમસૂત્રના સ્વરૂપનો પ્રશ્ન ઉપસ્થિત થાય છે. આચાર્યો અને ભાષ્ય” 
કારોના અભિપ્રાય પ્રમાણે ખ્રહમસૂત્રોના કર્તા બાદરાયણુ વ્યાસ છે, અને પોતપોતાની સામ્પ્રદાયિક પર- 
સ્પરામાં ઉતરી આવેલાં બધાં ય સૂત્રો બાદરાયણનાં જ રચેલાં છે, અને બીજી પરમ્પરાનો ભિન્ન સૂત્રપાઢ 
કલ્પિત અથવા પ્રક્ષિ્ત છે. પણુ કેટલાક આધુનિક વિચારકો એમ માને છે કે બ્રહ્મસૂત્રના સુખ્ય પ્રયો- 
જનનો જ્યારે વિચાર કરવામાં આવે છે ત્યારે આપણને એમ લાગે છે કે દ્રિતીયાધ્યાયમાં આવેલા સ્મૃતિ- 
પાદ અને તર્ડેપાદ પાછળથી કોઈએ ઉમેર્યા હોય. શૈકરાચાર્ય અને ખીન્ન બધા આચાર્યો સ્પદ્ટ કહે છે કે 
ખહાસૂત્રનું સુખ્ય પ્રયોજન ઉપનિષદોનાં વાક્યોનો વિચાર કરવાનું છે, અને આ વાક્યોમાં જ્યાં સંદેહ 
ઉત્પન્ન થતો હોય ત્યાં વધારે પ્રકાશ નાખીને તે સંદેહ દૂર કરવાનું છે. બીન્ન મતોતું ખણ્ડન કરવાનું 
કાર્ય ખ્રહ્મસૂત્રનું નથી; અને તેજ કારણથી સ્મૃતિપાદ અને તકપાદ જેવા ભાગો પાછળથી કોઈ વિચારફે 
અથવા વિચારકોએ બ્રહ્માસૂત્રને સર્વૌગસમ્પૂર્ણુ કરવાને માટે ઉમેર્યા હોય. અને આ ઉમેરો શૈકરાચાર્યેના 
પહેલાં જ થઈ ગએલો હોવો જેઈ એ, કારણુ કે શેકરાચાર્યે ખધાં ય સૂત્રો ઉપર ભાષ્ય લખ્યું છે. શેકરા- 
ચાર્યને સૂત્રોના ઉમેરા વિષે શેકા આવતી નથી, પણુ સંગતિ દર્શાવવાને માટે તેમણે આપેલા વિચારો“ 
ઉપરથી કોઈ ને'” અનુમાન કરવાનું મત થઈ ન્ય કે સંગતિ દર્શાવવાને જ્યારે શેકરાચાયે આટલો ખધો 
પ્રયલ કરે છે યારે કદાચિત્‌ તેમના મનમાં એમ ખટડતું હોય કે બ્રહ્મસૂત્રનો અસુકે ભાગ પૂર્વાપર્‌ 
ખંધ બેસતો નથી. 


ખ્રહ્મસૂત્રની વિચાર્પદ્ધતિ જ્યારે આપણે તપાસીએ છીએ વ્યારે પણુ આપણુને લાગે છે કે ખ્રહ્મા- 
સૂત્રના તૃતીયાધ્યાયના દ્વિતીયપાદનાં ૧૧-૪૧ સૂત્રોમાં અને તૃતીયાધ્યાયના તૃતીયપાદમાં ખ્રહ્મ વિષે જે 
વિચાર કરવામાં આવેલો છે તે અસ્થાને છે, કારણ કે તૃતીયાધ્યાયમાં સાધનનો વિચાર કરવાનો છે, 
અને તેથી ખ્રહ્મના વિચારને ત્યાં સ્વાભાવિક રીતે અવકાશ નથીઃ ખ્રહ્મના વિચારને માટે યોગ્ય સ્થાન 
પ્રથમાષ્યાય છે.“ આવા પ્રકારની શકા એક પ્રાચીન ટીકાકારને' પણુ આવેલી છે અને તેમણે પોતે જ 
તે શંકાનો પરિહાર કરવા પ્રયભ કર્યો છે. આ ઉપરથી કોઈને એમ લાગે કે તૃતીયાધ્યાયનો તે ભાગ 
પાછળથી, શકરાચાર્યની પહેલાં જ, ઉમેરાએલો હોવો જેઈએ. વળી, દ્વિતીયાધ્યાયના તૃતીયપાદમાં જે 
સૂત્રોમાં (૧૫-૫૩ ) જીવ વિષેની ચર્ચા છે તે પણ્‌ પાછળથી ઉમેરાએલાં હીવાં જોઈએ એમ પણ 
અનુમાન ફરવામાં આવે છે.” અલારે આપણી પાસે આ ભાગ પ્રક્ષિસ્ત છે એ મતનું સમર્થન કરવાને 
માટે બ્રહ્મસૂતરનાં પ્રયોજન અને વિચારપદ્ધતિ વિના બીજો કોઈ દાશૈનિક પૂરાવો નથી, એટલે આપણે 
અતુમાનનું જ શરણ્‌ લેવાનું રહ્યું છે. પ્રાચીન સંસ્કૃત ગન્થોમાં પ્રક્ષિ્ત ભાગ ઘણા હોય છે એમ તો 
દરેક તટસ્થ વિઠ્દાનને હવે સ્વીકાર્યા વિના છૂટકો નથી. અને આને માટે પૂનાના ભાણ્ડારકર્‌ ઓરિ- 
એન્ટલ ઇન્સ્ટિટ્યુટ તરફથી પ્રસિદ્ધ થએલી મહાભારતની સંશોધિત આવૃત્તિ જ સખલ પ્રમાણુ છે* 
ખાદરાયણનાં ખ્રહ્મસૂત્રોમાં જેમણે પાછળથી ઉમેરાઓ કર્યા હશે તેમણે ખાદરાયણુના સિદ્ધાન્તોને કોઈ 
પણુ પ્રકારનો બાધ ન આવે એટલી તો કાળજી રાખેલી હૈય એમ લાગે છે, અને તેથી જ આજે પ્રાસ 
થતાં બ્રહ્મસૂત્રો સળંગ જણાય છે. 





૧૨ ડૉ. બેલ્વલકર, બસુ” ૬૪૪ ઇલારિ. 

૧૩ શંકરાચાર્યે, ૨. ૨. 9 

૨૪ ડૉ. બેલ્વલ્કર, વેદાન્તસૂત્રોનું ખહુકતૃત્વ, ઇન્ડિ. ફ્લોસોફિ. રિવ્યુ, ગ્રન્થ, ૨, પૃ, ૨૬૪૮ 
૧૫ ડો. ખેલ્વલ્કર, ખસુ' ૬૪૪ ઇયાટિ 

૧૬ પુરૃષોત્તમજી, અણુભાષ્યપ્રકાશ, પૃ. ૮૯૮ (કાશી આવૃત્તિ) 


ન 


એક વિદ્ાન્‌'” એમ કહે છે કે ખાહાસૂત્ર્માં જે જે સૂત્રોર્માં આત્રેય, જેમિનિ, આદરાયણુ, બાદરિ 
વગેરે વિશેષનામો આવેલાં છે તે ખધાં સૂત્રો બાદરાયણુનાં રચેલાં નથી, પણુ અમુક વિષયની ચર્ચા 
સમ્પૂર્ણુ કરવાને માટે કોઈ એ પાછળથી ઉમેરેલાં છે, કારણુ કે ખાદરાયણુ પોતે પોતાનું નામ સૂત્રોમાં 
લખે એમાં ઔચિવ નથી, અને સામાન્ય રીતે આ વિશેષનામવાળાં સૂત્રો બાદરાયણુના નામવાળા 
સૂત્રની સાથે જ આવેલાં છે. એટલે પાછળથી ખાદરાયણના કોઈ શિષ્યે અથવા શિષ્યપરંપરામાં બીના 
માણસે આ અધાં સૂત્રો ઉમેરેલાં હોવાં જેણએ. આ અભિપ્રાય સ્વીકાર્ય લાગતો તથી, ફારણુ કે ગન્થકાર્‌ 
પોતે પોતાનું નામ પોતાના ગરન્થમાં લખે એ પ્રકારની પદ્ધતિ સંસ્કૃત સાહિત્મમાં અતિ સામાન્ય છે. 
જૈમિનિદશેન અને વેદાન્તદશેનનાં સૂત્રોમાં ગ્રન્થકારનું નામ જોવામાં આવે છે, જે કે ન્યાય વગેરે ખીજ 
દશનોનાં સૂત્રોમાં યત્થકારનું નામ જેવામાં આવતું નથી. કૌટિલ્યના અથશાસ્નમાં પણુ કૌટિલ્યનું નામ 
અનેક સ્થળે આવેલું છે. વળી, ખાદરાયણુનાં ખ્હ્મસૂત્રોમાં જે વિચારકોનાં નામો આવેલાં છે તે ખધા _ 
વિચારકો વેદના અને ખાસ કરીને ઉપનિષદના વિચારકો અને વ્યાખ્યાનડર્તાઓ છે, એટલે વેદાન્તના જે 
ચર્ચાસ્પદ વિષયો છે તેને અંગે તે બધા પ્રાચીન વિચારકોનાં નામો અને અભિષપ્રાયોનો નિર્દેશ કરવાર્મા 
આવે તો તેમાં જરા પણુ અસ્વાભાવિકતા જણાતી નથી. 


આ પ્રમાણે પ્રથમ પ્રતિશાખીય ખ્રહ્મસૂત્રો રચાયાં હૈય અને તેમનો નિર્દેશ ભગવદ્વીતામાં કરવામાં 
આવ્ો હીય, આ બ્રહ્મસૂત્રો છુદ્ધની પહેલાં રચાએલાં હોવાં જેઇએ. ત્યાર પછી બાદરાયણના સર્વશાખીય 
ખહાસૂત્રની રચના થએલી હોય; અને જે આ ખ્ાહ્મસૂત્રમાં કોઈ પણુ પ્રકારનો પ્રક્ષિપ્ત ભાગ ન હય તો 
ઈ. સ. ના આરંભમાં તે રચાએલાં હવાં જેઇળએ એમ સ્વાભાવિક રીતે અનુમાન થાય છે, કારણ કે 
સાંખ્યમતના ખણ્ડન ઉપરાંત બીન્ત મતોત]ું ખણ્ડન પણ નેવામાં આવે છે. ખ્રહ્મસૂત્રના તકંપાદમાં 
વૈશેષિક, જેન, બૌદ્ધના ભિન્ન ભિન્ન મતો, પાશુપત અને ભાગવતમતનો અસુક ભાગ-આ ખધાંનું ખણ્ડન 
કરવામાં આવેલું છે. બૌદ્ધના ખણ્ડનમાં કયા કયા મતોનું ખણ્ડન કરવામાં આવ્યું છે તે વિષે સર્વ 
ભાષ્યકારો એકમત છે. તેમના અભિપ્રાય પ્રમાણે વૈભાષિક, સૌત્રાન્તિક અને વિજ્ઞાનવાદ આ ત્રણ મતોનું 
નિર્સન કરવામાં આવેલું છે, પણ શૂત્યવાદનું નિર્સન નથી. ડો. યાકોબીનો અભિપ્રાય એવો છે કે 
તર્કપાદમાં ૨૮ થી ૩૨ સૂત્રોમાં શૂત્યવાદનું ખણ્ડન છે અને તેથી ખ્રહ્મસૂત્રોની રચના લગભગ ઈ. સ. 
૨૫૦ માં થએલી હોવી જેઈએ.“ સૂત્રકાર વિસ્ઞાનવાદનું ખણ્ડન કરે છે, શૂત્યવાદનું નહિ, એમ જે 
માનવામાં આવે તો ડૉ. યાકોબીના મતે ખ્રહ્મસૂત્રોનો રચનાકાળ લગભગ ઈ. સ. ૩૨૫ સ્વીકારવો 
જોઇએ. ડૉ. યાકોબીનો અભિપ્રાય એક માન્યતા ઉપર ખંધાએલો છે, અને તે માન્યતા એ કે શત્યવાદ 
અને વિજ્ઞાનવાદનો આર્ર્ભ નાગાર્જીન અને વસુખંધુથી થાય છે. ખ્રહ્માસૂત્રમાં જે શૂત્યવાદ અથવા વિજ્ઞાન- 
વાદનું ખણ્ડન કરવામાં આવેલું છે તો પછી બ્રહ્મસૂત્રની રચના નાગાર્જુન અને વસુખંધુના સમય પછી 
હવી જોઇએ; અને આ પ્રમાણે ડો. યાકોબીએ બ્રહમાસૂત્રની રચનાનો સમય નિશ્ચિત કર્યો છે. પણુ 

યાકોબીની મૂલ માન્યતા સત્ય નથી, કારણ કે નાગાજુંન અને વસુખંધુની પહેલાં પણુ શૂત્યવાદ અને 
વિજ્ઞાનવાદનો વિચારપ્રવાહ ચાલુ હતો. કોઈ પણુ મત એકદમ દશેનના ન્યવસ્થિત સ્વરૂપમાં આવી 
શકતો નથી એ વાત તત્ત્વસ્ઞાનના ઇતિહાસ ઉપરથી સપણ જણાઈ આવે છે. ત્યવસ્થિત સ્વરૂપ ધારણુ 
કરવાને માટે અસ્ુક સમયની અપેક્ષા હોય છે, એટલે નાગાજીન અને વસુખંધુની પહેલાં પણુ શૂત્યવાદ 
અને વિજ્ઞાનવાદનાં મન્તવ્યો અસ્તિત્વમાં હતાં એમ સ્વીકારવાની જરૂર રહે છે, અને તેથી સામાન્ય 
રીતે આપણે કહી શજ્ીએ કે લગભ્રગ ₹. સ. ના આર્રભકાળમાં ખાદરાયણનાં ખ્ઠ્ાસૂત્રોની રચના થએલી 
હોવી જોઈએ. પણુ કેટલાક અર્વાચીન વિદ્ધાનો માને છે તે ગ્રમાણે દ્વિતીયાધ્યાયના સ્મૃતિપાદ, તર્ક- 
પાદ અને જીવવિષયક ચર્ચા, અને હૃતીયાધ્યાયની ખ્રહ્મવિષયક ચર્ચા બ્રહ્મસૂ્રમાં પાછળથા ઉમેરાએલાં 
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૧૭ ઉમેશચત્ક્ર ભટ્ટાચાયે, વેદાન્તસૂતોના વિકાસના માગસ્તમ્શો, ચતુર્થ ષાચ્યવિલાપરિષદનો રિપોટે 
(ગપ્રા. પ. ) પૃ. ૭૭૧--૭૮૩ 
૬૧૮ ડૉ. ચાકોખી, બ્રાહ્મણોનાં તત્વજ્ઞાન સૂત્રો, અમેર્‌્કિન ઓ. સો. જર્તલ રવો. ૩૨, પૃ. 1૧-૨૯ 


હોય તો ખાદરાયણુનાં મૂલ ખ્રહ્મસૂત્રો અને પ્રક્ષિસભાગવાળાં વર્તેમાન બ્રહ્મસૂત્રોની વચ્ચે લગભગ ખસો 
ત્રણસો વર્ષનું અંતર હોવું જોઇ એ; અને આ ગણુત્રી પ્રમાણે બાદરાયણનાં મૂલ ખ્રહ્મસૂત્રોની રચના 
લગભગ ઈ. સ. પૂર્વ ૩૦૦ માં થએલી હોય એમ કહેવામાં હરકત નથી. 

સૂત્રકારે વેદાન્તસૂત્રોમાં તતત્વસ્ઞાનના મુખ્ય મુખ્ય પ્રશ્નોની ચર્ચા કરીને ઉપનિષદ્ાક્યોમાં ઉત્પન્ન 
શતા સંદેહી દૂર કરવા, જે પ્રયભ કર્યો છે તે ખરેખર અતિ શાગ્ટ્રીય છે. સૂત્રકાર તરતવસ્ાનની ચર્ચાને 
માટે શ્રુતિને પ્રમાણુમૂધેન્ય માને છે, અને તદવિરુદ્ધ સ્મૃતિ અને તર્કને પણુ પ્રમાણુ તરીકે સ્વીકારે છે, 
ખ્રહ્મવિષયક ચર્ચામાં સ્વતંત્ર યુક્તિ અને અત્તુમાનને લેશમાત્ર પણુ સ્થાન નથી એ વાત ઘણાં સૂત્રોમાં 
સપણ રીતે કહેવામાં આવેલી છે, અને આ સિદ્ધાન્તને આધારે જ સાંખ્યદર્શન વગેરેનું ખણ્ડન કરવામાં 
આવેલું છે. ખહ્માસાક્ષાત્કાર એ અતુભવનો-તર્કનો નહિ-વિષય હોવાથી યોગીઓના પ્રત્યક્ષ અનુભવને 
પણુ સૂત્રકાર પ્રમાણ તરીકે સ્વીકારવા તૈયાર છે; અને કોઈ કોઈ પ્રસંગે શિષ્ટ પુરુષોના આચારવિચારને 
પણુ પ્રમાણ તરીકે સ્વીકારે છે. અને જ્યારે જ્યારે પ્રમાણુ આપવાની જરૂર હોય છે વારે તયારે આ 
બધાં પ્રમાણોમાંથી એક અથવા અનેક પ્રમાણુ આપીને પોતાના સિદ્ધાન્તનું સારામાં સારી રીતે સમર્થન 
કરે છે. જ્યાં ન્યાં ક્રતિનું વ્યાખ્યાન કરવાનો પ્રસંગ આવે છે ત્યાં ત્યાં સૂત્રકાર પૂર્વમીમાંસાના પ્રસિદ્ધ 
ન્યાયોનો વિના સંકોચે સ્વીકાર કરે છે, અને જ્યાં જ્યાં પરમતનું ખણ્ડન કરવામાં આવે છે «યો 
યાં, પૂર્વપક્ષીને ન્યાય આપવાને માટે, સૂત્રકાર શ્રુતિનું શરણ ન લેતાં ત્કનું શરણુ યોગ્ય રીતે લે છે, 
અને ન્યાયદર્શનમાં જણાવેલી વાદ કરવાની પદ્ધતિનો સ્વીકાર ફરે છે. તત્ત્વસાનનો વિષય શુષ્ક અને 
ગહન હોવાથી સામાન્ય માણસને તે અગમ્ય રહે છે એ વાત સૂત્રકારે ધ્યાનમાં રાખેલી છે, અને તેથી 
જગતનાં અનેક સુપ્રસિદ્ધ દૃષ્ટાન્તો આપીને તેમણે ગહન વિષયને અતિ સરલ કર્યો છે. પરમતના ખણ્ડન 
પ્રસંગે સૂત્રકાર પરમતના જ પારિભાષિક શખ્દોનો જે પ્રયોગ કરે છે તે ઉપરથી સ્પટટ પ્રતીત થાય છે કે 
સૂત્રકારની પહેલાં પણ જુદા જુદા મતોનો સારો વિકાસ થએલો છે. 

ખ્હ્માસૂત્રની સૂત્રાત્મક રૌલીને લીધે કાલક્ેમે સૂત્રના વ્યાખ્યાનમાં મતભેદ ઉભો થવા લાગ્યો અને 
પરિણામે જુદા જુદા આચાર્યોએ પોતપોતાની દૃષ્ટિ ભાષ્યો રચ્યાં. અયારે જે બ્રહ્મસૂત્રભાષ્યો વિદ્ય- 
માન છે તેમાં શેકરાચાર્યનું સૂત્રભાષ્ય પ્રાચીન છે. પણ્‌ શેકરાચાર્યેના ભાષ્ય ઉપરથી આપણને સપણ 
જણાય છે કે તેમની પહેલાં કેટલાક સૂત્રભાષ્યકારો થઈ ગએલા છે. નારાયણ પણિડતાચાર્યે મષ્વવિજય 
નામનો ગ્રન્થ રચેલો છે અને તેમાં મધ્વાચાર્યનું જીવનચરિત આપેલું છે; અને તેના ઉપર પોતે જ 
મધ્વવિજયભાવપ્રકાશિકા નામની ટીકા લખી છે, અને તેમાં મષ્વાચાર્ય પહેલાં એકવીસ ખાહ્ાસૂત્ર- 
ટીકાકારો થઈ ગયા છે એમ જણાવેલું છે. યાસુનાચાયે પોતાના આત્મસિદ્ધિ નામના ગરન્થમાં કેટલાક 
ભાષ્યકારોનાં નામો આપે છે.” ર્‌ામાનુજચાર્ય પણુ વેદાથેસંગ્રહમાં કેટલાંક નામો આપે છે.* પ્રપંચ- 
હૃદયમાં પણુ કેટલાક ભાષ્યકારોનાં નામ આપવામાં આવેલાં છે.” યતીન્દ્રમતદીપિકામાં શ્રીનિવાસદાસ 
પણુ કેટલાંક નામો આપે છે. શ્રીભાષ્યની ટીકામાં સુદર્શનસૂરિ વામનનું નામ આપે છે; અને દેશિક 
અને વેંકટનાથ પિશાચનું નામ ગીતાના ટીકાકાર તરીકે આપે છે, અને ગીતા ઉપરતું પૈશાચભાષ્ય 
પણુ આનન્દાશ્રમસંસ્કૃત ગ્રન્થાવલ્િમાં છપાઈ ગયું છે. 








૧૯ ભારતીવિજય, સચ્ચિદાનન્દ, અહાથોથેં; રાતાનન્દ, હદ્ર્વ, વિજય, રક્રભટ્ટ, વામન, યાદવપ્રેકાશ, 
રામાનુજ, ભતેપ્રપંચ, દ્રમિડ, બ્રહ્મદત્ત, ભાસ્કર, પિશાચ, ભૃત્તિકાર, વિજયભટ્ટ, વિષ્ણુકાન્ત, વાદીન્દ્ર, માધવદાસ 
અને રોકર. (ખી. એમ. કૃષ્ણુમૂતિ રાર્માની મધ્વાચાયૈ ચતઃસૂત્રીભાષ્યની આવૃત્તિ, ઉપોદ્‌ધાત પૃ. ૬ ) 

૨૦ ભ્રાષ્યકૃત્‌ (-દ્રમિડાચાયૈ), શ્રીવત્સાંકમિશ્ર, ટક, ભર્તૃપ્રપંચ, ભજૈમિત્ર, ભર્તહરિ, બ્રહમદ્ત્ત, રાંકર, 
થ્રીવત્સાંક, ભાસ્કર વગેરે (આત્મસિદ્ધિ, પ્ર. ૫-૧) 

૨૬ ખોધાયન, ટંક, દ્રમિડ, ગહદેવ, કપદિ, ભારુચિ વગેરે (વેદાર્થસંત્રહ, પૃ. ૨૫૪» 

૨૨ ખોધાયન, ભગવત્પાદ, ખ્રહમદત્ત, ભાસ્કર વગેરે. ( પ્રપંચહુદય, પૃ. ૩૯, ત્રિવેન્ટ્મ આવૃત્તિ) 

૨૩ ખોધાયન, ગૃહદેવ, ભાસરુચિ, ખ્રહ્માનન્ટિ, દ્રવિડાર્યે, શ્રીપરાકુશા, નાથ, ચામુનમુનિ, ચતીશ્વર્‌ વગેરે 
(ચતીન્દ્રમતદીપિકા, પૃ. ૨, આનન્દાશ્રમ આવૃત્તિ. ) 
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શેકરાચાર્યની પહેલાં આટલા બધા ભાષ્યકારો થઈ ગયા છે એ ઉપરથી સ્પષ્ટ સમજાય છે ઝે 
ખહ્મસૂત્ર ઉપર વિચાર કરનારો વગે ખહુ પ્રાચીન કાલથી ચાલ્યો આવ્યો છે, અને આ વિચારકોના અભિ- 
પ્રાયો પણુ ભિજ્ન ભિન્ન પ્રકારના છે. દુર્ભાગ્યે આ બધા પ્રાચીન ટીકાકારોના ગ્રન્થો અત્યારે ઉપલખ્ધ 
નથી તેથી તેમના વિચારો વિષે નિશ્ચયપૂર્વક કહી શકીએ એવી સ્થિતિમાં આપણે નથી. છતાં પણુ મહા- 
મહોપાપ્યાય પ્રો. કાણે, પ્રો. હિરિયાન્ના, સ્વ. મહામહોપાધ્યાય પ્રો. કુપ્પુસ્વામી શાસ્ત્રી વગેરે પણિડતોએ 
વેદાન્તસાહિયમાંથી મળતી હષ્ઠીકત એકઠી કરી આ વિષય ઉપર પ્રકાશ નાખવા સારો પ્રયભ કર્યો છે.5* 
બધાયને ખજ્ઞેય મીમાંસાશાસ્ત્રો ઉપર્‌ પુતકોટિ નામની વૃત્તિ લખેલી છે, અને ઉપવર્ષે આ 
વૃત્તિનો સંક્ષેપ કરેલો છે એમ પ્રપંચહુદય ઉપરથી જણાય છે. રામાનુજાચાર્ય પણ શ્રીભાષ્યના આરંભમાં 
વૃત્તિકારનો નિર્દેશ કરે છે, અને અનેક સ્થળે વૃત્તિકારના અભિપ્રાયો દર્શાવે છે, શખરસ્વામીના પૂર્વ- 
સીમાંસાસૂત્રભાષ્યમાં તૃત્તિકાર અને ઉપવષે એ બે નામો જોવામાં આવે છે. રાકરાચાય પણુ સૂત્રભાષ્યમાં 
ઉપવષેનો નિર્દેશ કરે છે, અને ભાસ્કરાચાર્ય પૌતાના સૂત્રભાષ્યમાં ( પ્ર. ૧૨૪ ) ઉપવષેને શાસ્્રસમ્પ્ર- 
દાયના પ્રવર્તક તરીકે ઓળખાવે છે, અને સોમેશ્વર તન્ત્રવા્તિક ઉપરની ન્યાયસુધા નામની ટીકામાં 
ઉપવર્ષને મહાભાષ્યકાર તરીકે ઓળખાવે છે. મલુસૂદન સરસ્વતી સંક્ષેપશારીરક (૩. ૨૧૮-૨૨૦ )ની 
ટીકામાં કહે છે કે સંક્ષેપકારિકામાં જેને વાક્યકાર્‌ કહેવામાં આન્યા છે તે તે બ્રહ્મનન્દો દ છે, અને તેમણે 
વેદાન્તસૂત્રો જેવાં સંક્ષિસ વાક્યો-વાર્તિકો-રચેલાં છે; અને સામાન્ય માણસોને માટે પ્રથમ પરિણામ- 
વાદનો ઉપદેશ કરીને પછીથી વાસ્તવિક દષ્ટિથી વિવતવાદનો ઉપદેશ કરેલો છે. રામાનુજાચાયે પૃણુ 
શ્રીભ્રાષ્યમાં વાડ્યકાર્‌ અને ભાષ્યકારનો નિદેશ અનેક સ્થળે કરે છે; અને ભાસ્કરાચાય બ્ર. સૂ. ૧.૪. રપ 
( ગાલ્મસતેઃ પરિળામાત્‌) એ સૂત્ર ( ઉપરના ભાષ્યમાં ડહે છે કૈ વાક્યકાર્‌ પરિણા મવાદી હતા. બ્રહ્મનન્દીનાં 
વેદાન્તવાતિકો ઉપર દ્વવિડાચાર્યે ભાષ્ય લખેલું છે અને તેથી તેમને ઘગ્‌ી વખત ભાષ્યકાર કહેવામાં 
આવે છે. રામાનુજચાર્ય શ્રીભાષ્યમાં અનેક વાર્‌ વાકુયકારનાં વાકયો ઉપર્‌ ભાષ્ય લખનાર ભાષ્યકારનો 
ઉપન્યાસ કરે છે, અને દ્રમિડભાષ્યકારના ગ્ન્થમાંથી અવતરણો પણુ આપે છે. દ્રમિડાચાર્યે છાન્દાગ્ય 
ઉપનિષદ ઉપર એક વિસ્તૃત ટીકા પણ્‌ લખેલી છે. 
આગળ ચાલતાં શેકરાચાયના પુરોગામી વેદાન્તના તત્ત્વચિન્તકોમાં બ્રહ્મદત્તનું નામ આપણું 
ધ્યાન ખેંચે છે. મપેચહૃદયમાં બ્રહમદત્તને બ્રહ્મસૂત્રના ટીકાકાર તરીકે ઓળખાવવામાં આવેલા છે. બ્રહ્મ- 
દત્તના અભિપ્રાયે ઉપાનેષદો આત્મોપાસનાની નિયોગરૂપી વિધિ દર્શાવે છે; જીવને જન્મ અને મરણ છે 
એટલે તે અનિય છે; પૂર્વકાણ્ડમાં યસષ્િયા છે તો ઉત્તરકાણ્ડમાં માનસી 1જ્રૈયા છે; ઉપનિષદદોમાંથી 
પ્રાતત થએલું ષ્રહ્મસ્ઞાન મોક્ષ આપી શકતું નથી, પરંતુ ખ્રહ્મનાન મેળન્યા પછી પગ જીવનપર્યન્ત ઉપાસનાં 
અને પ્યાન કરવાથી મોક્ષ મળે છે, અને આ પ્રકારે જ્ઞાનકર્મસસ્ુસ્ચયવાદ સ્વીકારવામાં આવેલો છે; 
અને તેથી શાંકરસિદ્ધાન્તમાં જે પ્રમાણે જીવન્મક્ત હોય છે તે પ્રમાણે રહ્મદત્તના સિદ્ધાન્તમાં જીવન્સ્રુક્તિ 
હોઈ શકતી નથી. સુદશનસૂરિ શ્રીભાષ્ય ઉપરની શ્રતપ્રકાશિકા નામની ટીકામાં ( ચતુ:સૂત્રી આવૃત્તિ, 
નિર્ણુયસાગર કોસ, પૃ. ર૫૧) કહે છે કે નિષ્પ્રપચીકરણુનિયોગવાદ અને ધ્યાનનિયોગવાદ એ બે 
પક્ષો જરન્માયાવાટીઓના છે. ખ્રહ્મદત્ત ધ્યાનનિયોગવાદી છે, તેથી સુદશનસૂરિની દ્રષ્ટિએ ખ્રહ્મદત્ત 
જરન્માયાવાદી છે, અને આમાં કેટલેક અંશે સત્ય પણ છેં, કારણુ કે બરહ્મદત્તના સિદ્ધાન્તમાં અને 
શાંકરસિદ્ધાન્તમાં મ સામ્ય છે. શૈૅકરાચાર્યને અને તેમના અનુયાયાઓને પ્રતિપક્ષીઓ સામાન્ય 
રીતે સાક્ષાન્માયાવાદા તરીકે ઓળખાવે છે. 





૨૪ મ. મ પ્રો. જનો સિખધ: ર કરાચોમેનો પુરોગાબી કરા જૂંચમ પ્રા. પ. ફિપોટે, 
પૃ. ૯૭૭-૯૫૩. પ્રો. હિરિયાન્નાના લેખો : -“ભતૃપ્રપંચ' (ઇન્ડિ. એન્ટિ. “ઉત, ૨૯૨૪, 'પૃ. ૭૭; તૃતીય પ્રા. પ. 
રિપોટ, પૃ. ૪૨ હ 'ખ્રહ્મદત્ત' (ચતુર્થ પ્રા. પ૫. પૃષ્ઠ ૪૮૭ ); મ. મ. પ્રો. કુપ્પુસ્વામીનો લેખ : -“ આચાય સુન્દર 
પાણ્ગ્ય' (જ. ઓ. રિ. મદ્રાસ, ગ્રન્થ ૨, પૃછ્ઠ ૫), “ખોધાયન અને દ્રમિડાચઃય'. ( તૃતીય પ્રા. પ રિપોઢટે, પર 
૪૬૫); મ. મ. ગોષીતાથ કવિરાજનો ઉપોદ્ધાત, બ્રહ્મસૂત્ર રાંકરભાષ્ય, કાશી; વિધુશેખર ભટ્ટાચાર્ય: ગૌડપાદતું 
આગમરશાસ્્ર, ઉપોદૂધાત, હૃ. ૨૦૩-૧૬૩ 
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ગૌડપાદ્ટાચાર્યે સામાન્ય રીતે શંકરાચાર્યના પરમગઝુરુ તરીકે ઓળખાય છે. તેમણે માણ્ડ્કયો- 
પનિષત્કારિકાઓ રચેલી છે અને તેના ઉપર શકરાચાર્યનું ભાષ્ય પણુ છે. ઈશ્વરચન્દ્રની સાંખ્યકારિકા, 
ઉત્તરગીતા, નૃસિંહ ઉત્તરતાપની ઉપનિષદ્‌ અને દુર્ગાસપ્રશતી ઉપર પણુ ગૌડપાદે ટીકાઓ લખી છે. 
વળી, તેમણે સુભગોદય અને થીવિધ્રારભસૂત્ર એ બે તાન્ત્રિક ગન્થો પણુ રચેલા છે. આ ગૌડપાદ અને 
કારિકાકાર્‌ વેદાન્તી ગૌડપાદાચાર્ય અભિન્ન છે એવી પ્રાચીન સામ્પ્રદાયિક માન્યતા છે અને કેટલાક 
અર્વાચીન પણિડતો'* પણુ તે પ્રમાણે માને છે, જયારે બીજ કેટલાક અર્વાચીન વિદ્વાનો” તે બનેને 
ભિન્ન માને છે. માણ્ડુકય જેવા અદ્દેતનું પ્રતિપાદન કરનારા એક લઘુ ઉપનિષદ્‌ ઉપર્‌ ભાષ્ય રચીને?” 
ગૌડપાદાચાર્યે અઠ્દતવાદનું સારં નિર્પણુ કરેલું છે. ગૌડપાદકારિકાઓનાં ચાર પ્રકરણો છે : આગમ, 
વૈતથ્ય, અદ્દેત અને અલાતશાન્તિ. પ્રથમ પ્રકરણુમાં વિશ્વ, તેજસ અને પ્રાસનું નિર્પણુ કરીને, કેત” 
રહિત તુરીયનું નિસ્પણુ કરવામાં આવેલું છે; અને આ તુર્યનો સાક્ષાત્કાર કરવાને માટે પ્રણવ દ્રારા 
પુસ્ૂષ-આત્મા-ખ્રહ્માની ઉપાસના દર્શાવવામાં આવેલી છે. ખીન્ન પ્રકરણમાં ખાહ્ય જગતતું મિથ્યાત્વ 
દર્શાવવા માટે એમ કહેવામાં આવેલું છે કે સ્વઝ્ાવસ્થા અને નગ્રદવસ્થાના અનુભવો મનઃકલ્પિત અને 
તૈથી અસત્ય છે. આ પ્રકરણુમાં જે વિચારસરણી આપવામાં આવેલી છે તે બૃહદારણ્યકોપનિષદ્‌ ૪. 
૩, ૮ વગેરેની સાથે સરખાવવા જેવી છે. રજ્જુસર્પ વગેરેનાં દષ્ટાન્તો આપીને અહીં અનતિવાદ સિદ્ધ 
કરવામાં આનો છે; અર્થાત્‌ પરમ સવ તો એ છે કે કોધ્નો વિનાશ તથા જન્મ થતો જ નથી, ખન્ધ 
નથી, તેમ જ મુમુક્ષુ પણ નથી. રજ્જુસપનો 4ૃછ્ટાન્ત મુખ્ય પ્રાચીન ઉપનિષદોમાં જ્તેવામાં આવતો નથી, 
અને વેદાન્તશાસ્ત્રના ઇતિહાસમાં પહેલી જ વાર્‌ આ પ્રકરણમાં આવેલો છે, અને શંકરાચાર્યે તેનો સારી 
રીતે ઉપયોગ કરેલો છે. ત્રીજ પ્રકરણમાં અન્નતિવાદનું નિરૂપણુ કરવામાં આવેલું છે, અને મહાકાશ 
અને ઘટાકાશનાં દૃષ્ટાન્તો આપવામાં આવેલાં છે; જીવ અને આત્મા એક જ છે; અને અસ્પશેયોગથી 
નિગ્ૃહીત મનની અવસ્થા પ્રાપ્ત કરી શકાય છે. ચતુર્થ પ્રકરણમાં અજતિવાદના સમર્થનમાં ગૌડપાદાચાર્ય 
ખૌદ્ધદશેનનો સારો ઉપયોગ ફરે છે. 

ગૌડપાદકારિકાઓનો બહુ જ તટસ્થતાથી અભ્યાસ કરતાં સ્પછ્ટ જણાય છે કે વિજ્ઞાનવાદ અને 
માધ્યમિક એ બે ખૌદ્ધ મતોની અસર ગૌડપાદાચાર્ય ઉપર ઘણી થએલી છે.“ ખૌદ્ધદર્શનના કેટલાક 
પારિભાષિક શખ્દોનો પણુ ગૌડપાદકારિકામાં ઉપયોગ કરવામાં આવેલો છે, અને આ ખાબત એટલી 
ખધી સ્પષ્ટ છે કે શંકરાચાર્યે આ પારિભાષિક શખ્દોનું જે વ્યાખ્યાન કર્યું છે તે સ્વીકાર્ય નથી એમ કહ્યા 
વિના છૂટકો નથી. ખૌદ્ધદશેન અને ઔપનિષદદશેન વચ્ચેનું અંતર ગૌડપાદાચાર્યની કારિકાઓથી ઓછું 
થયું છે એ વાત પણુ ધ્યાન ખેંચે એવી છે. અર્થાત્‌ ગૌડપાદાચાર્યે વેદાન્તનું વિવરણુ એક અભિનવ 
દૃષ્ટિથી જ કયું છે, અને આ રીતે શકરાચાર્યના કેવલ્ાઠ્રેત માટે ભૂમિકા તૈયાર કરી છે. શંકરાચાર્ય 
્રહાસૂત્રભ્રાષ્યમાં“ ગૌડપાદાચાર્યને વેદાન્તાથેસમ્પ્રદાયવિત્‌ તરીકે ઓળખાવે છે, અને ગૌડપાદકારિકાઓ 
ઉપરના ભાષ્યના અંતે” ગોડપાદાચાયેને નમસ્કાર કરતાં કહે છે કે પોતાની બુદ્ધિરૂપી દણ્ડથી ક્ષુખ્ધ 
થએલા વેદરૂપી સમુદ્રમાંથી ગૌડપાદાચાર્યે પોતાના સિદ્ધાન્તરૂપી અમૃત ખહાર કાઢેલું છે. ગૌડપાદા- 
ચાયેના સિદ્ધાન્તોમાં જે ખાખતો અગમ્ય રહી હતી તે ખાખતોને શેકરાચાર્યે ખહુ સ્પટ્ટ અને વિકસિત 
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૨૫ ડૉ. બેલ્વલ્ક૨: ખસુ” પૃ. ૨૮૯; મ. મ. પ્રો. કાણે. ન 

૨૬ સર રાધાકૃષ્ણુન્‌ : ભારતીય તત્વજ્ઞાન, ગ્રન્ય ૨, પૃ. ૪૫૨ ટિપ્પણ્‌. પ્રો. સૂયતારાચણુ રાસ્ત્રીઃ સાંખ્ય- 
કારિકા, ઉપોદ્ધાત, પૃ. ૨૯-૩૦. વિધુશેખર ભટ્ટાચાર્ય : ગૉડપાદનું આગમશરાસ્ર, ઉપોદૂધાત, પૃ. ૫૮, ૮૯. 

૨૪૭ પ્રો. વિધ્ુશેખર ભટ્ટાચાર્યના અભિપ્રાયે ગોડપાદની કારિકાઓ માણ્ડ્ક્યોપનિષદની પહેલાં રચાએલી 
છે, અને માણ્ડક્યોપનિષદૂ એ ગૌડપાદકારિકાઓનું બ્યાખ્યાન કરનારો ગ્રન્થ હોય એમ લાગે છે. ( ગૌડપાદતું 
આગમશાસ્ર, ઉપોદ્ધાત, પૃ. ૩૮-૪૭ ) 

૨૮ ડાં. દાસગુપ્ત: ભારતીય ત. ઇતિહાસ, ભાગ $, પ. ૪૨૦-૪૨૮; સર્‌ રાધાકૃષ્ણુન્‌: ભા. ત. ભાગ ૨, 
પૃ. ૪૬૩-૪૬૫; પ્રો. વિધુરોખર ભ્રટ્ટાચાર્ય : ગૌડપાદનું આગમરાસ્રન, ઉપોદ્ધાત. 

૨૯ ૬.૪.૧૪;૨.૧.૯. 
૩૦ આનન્રાશ્રમ આજૃત્તિ, પૃ. ૨૨૨. 
અણુ. ઉપો. ૩ 
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કરી છૈ. અને તેથી શંકરાચાર્યના અનુયાયીઓ પોતાના ગ્રન્થોમાં ગૌડપાદાચાર્યે અને શંકરાચાર્યના 
વાક્યોનું પ્રમાણ પદે પદે આપે છે.*પ સુરેશ્વરાચાર્ય નેષ્કર્મ્યસિદ્ધિમાં ગૌડપાદાચાયેને “ગૌડ' તરીકે, 
અને રાકરાચાયેને “ દ્રવિડ' તરીકે ઓળખાવે છે.?' 


ખહાદત્તની પછી ભતુપ્રપંચનું નામ જે કે વધારે પ્રસિદ્ધ થએલું છે છતાં પણુ ગૌડપાદાચાર્યના 
સિદ્ધાન્તો વિષે જેટલું જણૂવા મળે છે તેટલું ભળુપ્રપંચ વિંષે જાણવા મળતું નથી.?* યામુનાચાર્ય 
આત્મસિદ્ધિમાં કહે છે કે ભળૃપ્રપચે વેદાન્ત અને વેદાન્તસૂત્રો ઉપર લખેલું છે. સંક્ષેપશારીરક (૧.૭)ની 
ટીકામાં મધુસૂદન સરસ્વતી કહે છે કે ભણુપ્રપચે ખહ્મસૂત્રો ઉપર ભાષ્ય રચીને ભેદનું પ્રતિપાદન કરેલું 
છે. શેકરાચાયૈના બૃહદારણ્યકભ્રાષ્ય ઉપરની ટીકામાં આનન્દન્ઞાન કહે છે કે ભતૃપ્રપચે માધ્યન્દિન 
શાખાના ખહદારણ્યક ઉપનિષદ્‌ ઉપર્‌ ભાષ્ય રચેલું છે, ભણૃપ્રપંચે ઈશ અને કઠ ઉપનિષદો ઉપર્‌ પણુ 
ભાષ્ય રચ્યું હોય એમ જણાય છે. સુરેશ્વરાચાર્ય એમ માને છે કે અમુક સ્થળોએ શંકરાચાર્ય ભતું- 
પ્રપંચના મતનું ખંડન કરે છે. ભતૃપ્રપંચ ભેદાભેદવાદી છે, જ્ઞાનક્મેસમુચ્ચયવાદી છે; અને આ રીતે 
શેકરાચાયૅની પછી થએલા ભાસ્કરાચાર્ય અને યાદવપ્રકાશની સાથે તેમની તુલના કરી શકાય છે, બહુ- 
દારણ્યકુભાષ્યવાર્તિક ( પૃ. ૧૧૬૪)માં સુરેશ્વરાચાર્ય ભતુપ્રપંચના સિદ્ધાન્તને “સમસ્તન્યસ્તદશન અથવા 
ભ્રક્તિ' એ પ્રમાણે ઓળખાવે છે. 


શેકરાચાર્ય ખ. સૂ. ૧. ૧, ૪ ના ભાષ્યને અંતે સપિ સ્તર: એ પ્રમાણે કહીને ત્રણુ શ્લોકો 
આપે છે, ખર. સૂ. ૩. ૩. ૨૫ ના શાંકરભાષ્યની “ ભામતી' નામની ટીકા ઉપરની “કલ્પતરુ? નામની 
ટીકામાં અમલાનન્દ ખીજી ત્રણ કારિકાઓ આધે છે. આ શ્હોકો આચાર્ય સુંદરપાણ્યયના છે 
એમ સિદ્ધ કરવામાં આવેલું છે.** તેથી આપણે એમ કહી શષ્ઠીએ કે શંકરાચાર્યની પહેલાં અદ્વેતમતનું 
પ્રતિપાદન કરનાર્‌ એક આચાય સુન્દર્પાણ્ડ્ય નામના દક્ષિણના તત્ત્વચિન્તક થઈ ગયા છે. આ ત્રણ્‌ 
*લોકોનું તાત્પર્ય તપાસતાં સપણ જણાય છે કે આચાર્ય સુન્દર્‌પાણડ્ય અને શંકરાચાર્યનું મન્તય એક 
પ્રકારનું હોવું જોઈ એ. 


આ પ્રમાણે શકરાચાર્યેની પહેલાં અનેક પ્રકારના વેદાન્તવિચાર્કો અને સૂત્રભાષ્યકારો થઈ ગયા 
છે, આ પ્રકારની વિચાર્ભૂમિકા ઉપર ઈ. સ. ના આઠમા શતકના અન્વય ભાગમાં શેકરાચાર્યના વિચારી 
પ્રકટ થાય છે અને ભારતીય તત્ત્વસ્રાનના ઇતિહાસમાં એક નવીન પ્રકરણનો આરંભ થાય છે. શંકરા 
ચાર્યે (ઈ. સ. ૭૮૮-૮૨૦ ) મુખ્ય ઉપનિષદો, ભગવદ્દીતા અને બ્રહ્મસૂત્ર ઉપર ભાષ્ય રચ્યાં છે, અને 
ખીન્ન સ્વતંત્ર ગન્થો અને સ્તોત્રો પણુ રચેલાં છે. શંકરાચાર્ય પોતાના પરમગુરું ગૌડપાદાચાર્યની વિચાર- 
સરણીને અનુસરે છે અને ખૌદ્ધદશેનના ત્રિસ્વભાવવાદ ( પરિકલિપત - પ્રાતિભાસિક, પરતન્ત્ર -વ્યાવ* 
હારિક, અને પરિનિષ્પન્ન - પારમાર્શિક ?નો સ્વીકાર કરીને અટ્રેતદશેનનો સારો વિકાસ ડરે છે, અને 
તત્વજ્ઞાનના ધૃતિહાસમાં એક અપૂર્વ સ્થાન ભોગવે છે. તેમણે પોતાના અઠ્દંતવાદને ઉપનિષદ્‌, ગીતા 
અને બ્રહ્મસૂત્ર એ ત્રણે ય પ્રસ્‍્થાનોથી સમથન આપવા પ્રયભ કરેલો છે. સ્વતંત્ર વિચાર અને યુક્તિથી 
સિદ્ધાન્તનો નિર્ણય કરવામાં આવે એ એક વાત છે, અને પ્રસ્થાનત્રયીમાંથી તે જ સિદ્ધાન્ત શોધી કાઢવો 
એ ખીજી વાત છે. તકમૂલક સિદ્ધાન્ત અને શાસ્ત્રમૂલક સિદ્ધાન્ત એ બે પ્રકારના સિદ્ધાન્તો વચ્ચે કોઈકે 
વખતે સંવાદ હૈય છે તો કોઈકે વખતે વિસંવાદ પણ હોય છે; અને તેથી શકરાચાર્યની પછીના કેટલાક 
ભાષ્યકારો, અને અર્વાચીન વિચારકો સ્વાભાવિક રીતે પ્રશ્ન પૂછે છે કે શકર્‌ાચાર્યે પ્રસ્‍્થાનત્રયીનું જે 
વ્યાખ્યાન કર્યું છે તે પ્રસ્થાનત્રચીના શખ્દાર્થ અને તાત્પર્યને અયુસરવું છે કે કેમ; અને આવો પ્રશ્ન 








૩૧ સરેશ્રરાચાર્ચઃ તેષ્કસ્મ્સિટ્રિ, ૪. ૪૪, પૃ. ૨૯૩. 

૩૨ પ્રો, હિશિયાન્નાઃ ઇન્ડિ. એન્ઢિ. જીત, ૨૯૨૪; તૃતીય પ્રા. ૫. રિપોટ, 'દૃ, ૪૩૪ 

૩૩ મ. મ, પ્રો. કુપ્પુસ્વામી રાસી: જ. ઓ. રિ. મદ્રાસ, ત્રન્થ ૨, પ્ર. ૫-૧૫; પ્રો, કે. એ, તીલક રાસ્્રીઃ 
પુ. ૧૭5૬-૮૦; પ્રો. સૂંચનારાયણ્‌ રાસ્ત્રી: ભામતી, ચતુઃસૂત્રી, પૃ. ૨૯૫-૨૯૭. 


૧૨ 


આજા અધા ભાષ્યકારોને પણુ પૂછી શકાય છે. આ પ્રશ્ન પ્રસ્‍્થાનત્રયીના સિદ્ધાન્તની દૃષ્ટિએ લિ 
મહરવનો છે; અને આધુનિક વિદ્રાનો એની ચર્ચા પોતપોતાની દૃછ્િએ કરે છે.** 


શકરાચાર્ય પ્રત્યક્ષ, અનુમાન, ઉપમાન, શખ્દ, અર્થાપત્તિ અને અનુપલબ્ધિ એ છ મો 
સ્વીકારે છે. તેમનો સિદ્ધાન્ત આ પ્રમાણે છે, આત્મા-બ્રહ્મ--એ એક જ પદાર્થ સહચ છે, અને બાષઠીના 
ખષ્વા પદાર્થો-છીવ અને જડ જગત્‌-માયા અથવા અવિદધાને લીધે દેખાય છે, અને તેથી મિથ્યા છે 
જેમ રજજુમાં સપ દેખાય છે તેમ અનિર્વચનીય માયાને લીધે બ્રહ્મમાં જગત્‌ દેખાય છે, જગત્‌ ખ્રહ્ાનું 
વિવર્ત છે; અને અવિદ્યાને લીધે આહા સંસારી જીવ થાય છે. શુદ્ધચૈતન્ય ખ્ાછ્ા ઉપર માયા અને અવિ* 
દયાની કેવી રીતે અસર થાય એ એક ફૂટ પ્રશ્ન છે; અને શંકરાચાર્ય જીવ, ઈશ્વર, શુદ્ધ ચૅતન્ય, જીય 
અને ઈશ્વરનો ભેદ, અવિદ્યા, અને ચૅતન્ય ને અવિદ્યાનો સંબંધ એ છ પદાર્થો અનાદિ માનીને એનું 
સમાધાન ડરે છે: વસ્તુતઃ જીવ એ ખ્રહ્મ જ છે, પણ્‌ તે અજ્ઞાનને લીધે બા અને આંત્માના એક્યની 
વાત ભૂલી નય છે. આ ખબ્રહ્માત્મેકયનું જ્ઞાન કરાવવું એ શાસ્ત્રનું પ્રયોજન છે, અને તેથી જ્ઞાનની મહત્તા 
સિદ્ધ થાય છે. કર્મથી ચિત્તશુદ્ધિ કરીને ઉપાસના કરવામાં આવે છે, અને પછીથી જ્ઞાન વડે અજ્ઞાન 
દૂર કરવામાં આવે છે. (૧) નિયાનિયવસ્તુવિવેક, (ર) ધહામુત્રાથફલભોગવિરાગ, (૩) શમ, દમે, 
ઉપરતિ, તિતિક્ષા, શ્રદ્ધા અને સમાધાન એ પ્રમાણેનાં છ સાધનો, અને (૪) મુમુક્ષુત્વ : એ ચાર સાધનો ' 
જ્યારે સિદ્ધ થાય યારે બ્રહ્મસ્ાનનો અધિકાર પ્રાપ્ત થાય છે. આ પ્રમાણે જ્ઞાનનો ઉદય થતાં આ જીવનમાં 
પણુ ખ્ર્ણાત્મૈકયનો અનુભવ થાય છે; અને આ અનુભવ જ પર્‌મદશા-મોક્ષદશા- -ગણાય છે. આ પ્રકારે 
જ્ઞાનથી જ મોક્ષ મળે છે, અને તેથી જ્ઞાન સુખ્ય છે, અને કર્મ અને ભક્તિ ગૌણ છે એવો સિદ્ધાન્ત 
ફેલિત થાય છે. ખૌદ્ધદશૈનમાં અતિ મસિદ્ધ થએલાં પ્રાતિભાસિક, વ્યાવહારિક અને પારમાથિક એ ત્રણ 
પ્રકારનાં સયો સ્વીકારીને શકર્‌ાચાર્ય સાપેક્ષ સયવાદને આધારે અદ્દેત બ્રહ્મ અને દ્વેતમૂલક વ્યવહારની 
સંગતિ દર્શાવે છે. બહંદારણ્યક ઉપનિષદમાં ( ૨. ૪ ) યાસવલક્યે મેત્રેચીને આપેલા ઉપદેશમાં અને 
છાન્દોગ્ય ઉપનિષદમાં (૬) આરણિએ શેતકેતુને આપેલા ઉપદેશમાં અદ્દેતવાદનું સારૂં પ્રતિપાદન કરવામાં 
આવેલું છે, અને તેથી શકરાચાર્ય પોતાના અઠ્ઠટેતવાદના સમથેનમાં આ વામ્યોનો ખહુ ઉપયોગ ડરે છે 
શેકરાચાર્યે ખહ્ાને નિગુણ, ફૂટસ્થ, નિલ, શુદ્ધ, બુદ્ધ, મુક્ત, અપહતપાપ્મ, ત્રિવિધભેદરહિત દવાદિ 
સ્વીકારે છે; અને તેથી ઉપનિષદોમાં નિગુંણુબ્રહ્માવાદનું પ્રતિપાદન કરનારાં જે વાક્યો છે તેમને મુખ્ય સ્વીકારી 
સૃષ્પ્રિતિપાદફ વાગ્યોને ગૌણુ સ્વીકારે છે, અને એ રીતે વ્યવસ્થિત વિકલપથી ઉપનિષદોના બે ભિજ્ 
વિચારપ્રવાહોનો સમન્વય કરે છે. અ જ કારણુથી સૂત્ભાષ્યમાં શૅકરાચાર્ય “ જગત્‌ બ્રહ્મનું પરિણામ છે' 
એ પરિણામવાદતું અનેક સ્થળે ખણ્ડન કરે છે. શૅકરાચાર્યનો આ સિદ્ધાન્ત સામાન્ય રીતે ક્ેવલાદ્દેત 
અથવા વિવર્તેવાદ અથવા માયાવાદ તરીકે ઓળખાય છે. શેકરાચાર્યેના સિદ્ધાન્તમાં અને વિજ્ઞાનવાદ 
બૌદ્ધ દર્શનના સિદ્ધાન્તમાં ઘણું સામ્ય હોવાને લીધે ભાસ્કરાચાર્યે, રામાનુજચાર્ય, વલ્લભાચાર્ય વગેરે 
તત્ત્ચચિન્તકો શૈકરાચાર્યને ્રચ્છસખદ્ધ' અથવા “ માધ્યમિકનો અપર અવતાર ' અથવા ' ભગવાનનો 
નવમો અવતાર' કહે છે. શાંકરદશેન એટલું ખધું પ્રચલિત અને ખલવાન્‌ થએલું છે કે વેદાન્તની બીજી 
શાખાઓ ઉપર સાંખ્યદશનની માફક તેની જાણે અનાણે અસર થએલી છે; અને લોકો પણ સ્રામાન્ય 
રીતે “વેદાન્ત' જેવા વ્યાપક શખ્દને શાંકરદશેનના અથમાં જ સમજે છે. 


શેકર્‌ાચાર્યની પકી લગભગ તરત જ ભાસ્કરાચાર્યે (લગભગ ઈ. સ. ૮૦૦-૮૪૦) ખહ્માસૂત્ર 
ઉપર ભાષ્ય રચેલું છે, અને તેમાં શેકરાચાર્યના માયાવાદવું સવિસ્તર અને સયુક્તિક ખણ્ડન કરવામાં 
આવેલું છે. ભારતીય તત્વજ્ઞાનના ઇતિહાસમાં શકરાચાર્યનું પ્રથમ ખણ્ડન કરનાર ભાસ્કરાચાર્યે છે, 
અને તેમણે રામાનુજચાયે જેવા પહીના વૈષ્ણુવ આચાર્યોને માટે માયાવાદના ખણ્ડનનો માગે ખુલ્લો 
કરી આપ્યો છે. સંસ્કૃતસાહિયના ધ્તિહાસમાં લગભગ વીસ માણુસો ભાસ્કરના નામથી ઓળખાય છે, 





ન્ન્--------------------------- ---------- 





૩૪ ડૉ. થીબો, ડૉ. ધાટે, તેલીવાળા, ડૉ. બેલ્વલકર, ડૉ. દાસગુપ્તઠ, સર્‌ રાધાકૃષ્ણુન્‌, ડૉ. પ્રતાપરાય મોદી, 
ચિદ્ધનાનન્દ પુરી વગેરે. 


૧૨ 


વેદાન્તી ભાસ્કર અથવા ભટૃ ભાસ્કરતું નામ ન્યાય અને વેદાન્તના ગૅન્થોમાં આવે છે. ભાસ્કરાચાર્યે 
છાન્દ્રોગ્ય ઉપનિષદ્‌ ઉપર ભાષ્ય રચેલું છે એમ એમના સૂત્રભ્રાષ્ય (૧. ૪. ૨૧; ૩. ૧. ૮; ૪, 3. ૧૩) 
ઉપરથી જણાય છે. એમણે ભગવદ્વીતા ઉપર્‌ પણુ જ્ઞાષ્ય લખેલું છે એમ વિશિષ્ટાદ્વેત, દ્રેત ધ્યાદિ વેદા- 
ન્તના ગ્રન્થો ઉપરથી જણાય છે. એમનો સિદ્ધાન્ત ઔપાધિક ભેદાભેદવાદ અથવા સત્યોપાધિવાદ તરીકે 
ઓળખાય છે. ખ્રહ્મ બે પ્રકારનું છે : ઉપાધિર્હિત અને ઉપાધિયુક્ત. તેમાં અનેક શક્તિઓ અને દિવ્ય 
ગુણો રહેલા છે તેથી તે સગુણુ છે. ખ્હ્મની અનન્ત શક્તિઓના “ભોગ્યશક્તિ' અને “શોડતૃશક્તિ' એ પ્રકા* 
૨ના બે વિભાગો કરવામાં આવેલા છે. પોતાની પરિણામશક્તિથી-ભ્ઞોગ્યશક્તિથી-ખ્રહ્મ જગદ્રપે પરિણામ 


પામે છે. જગત્‌ સત્ય છે, મિચ્યા નથી; ખ્રહ્મથી ભિન્ન અને અભિબ્લ છે, અને ખ્રહ્મનું પરિણામ છે. ખ્ાહ્ા 
જ્યારે ઉપાધિયુક્ત થાય છે યારે બ્રહ્મ ભોકતૃશક્તિથી જીવરૂપે પ્રકટ થાય છે; અને તેથી બ્રહ્મા અને 


જીવ વચ્ચેનો ભેદ ઉપાધિમૂલક છે, જ્યારે તે ખન્નેનો અભેદ વાસ્તવિક છે. જીવ એ ખ્રહમનું ઔપાધિક 
સ્વફૂપ છે, પણુ બ્રહ્મનો વિકાર્‌ નથી. ભાસ્કરાચાર્યના સિદ્ધાન્તમાં “ઉપાધિ' નામનો પદાથે અતિ મહ- 
સવનો છે. જે ફ્રિયાથી નિત્ય, શુદ્ધ, મુક્ત, ફેટસ્થ બ્રહ્મ મૂર્ત પદાર્થોમાં પ્રવેશ કરીને અનેક જીવો તરીકે 
પ્રકટ થાય છે અને તે જીવોને આધાર આપે છે તે ષ્રિયાને “ઉપાધિ' કહેવામાં આવે છે. આ ઉપાધિ 
સવ છે, મિથ્યા નથી. આ ઉપાધિની ઉત્પત્તિ અને ક્રિયા કેવી રીતે થઈ એ એક ફેટપ્રશ્ન છે. ફે્‌ટસ્થ 
અને અનત્ત બ્રહ્મ ઉપાધિથી મૂતે પદાથે કેવી રીતે થઈ શકે એ એક વિચારવા જેવો પ્રશ્ન છે, અને 
રૉકરાચાયેની માફેક ભાસ્કરાચાર્ય પણ્‌ ખ્રહ્ા અને ઉપાધિના સંબંધને અનાદિ માને તો એમાં કશું 
આશ્ચર્ય નથી. મોક્ષના સાધન તરીકે ભાસ્કરાચાયે જ્ઞાનકર્મૈસસ્રુચ્ચય સ્વીકારે છે. “ઉપાધિરહિત ખ્રહ્મ જ 
માર્ફૂં સય સ્વરૂપ છે' એ વાત જીવ ભૂલી જાય છે હારે તેને સંસાર પ્રામ થાય છે. આ પ્રમાણે જીવનું 
અર્ાન તેના પોતાના સંસારનું કારણુ છે, તેથી જ્ઞાન અને કર્મ એ બેના સમુચ્ચયથી ઉપાધિનો અને સંસા* 
રનો નાશ થાય છે, અને મરણુ પછી જીવ ખ્રહ્મારૂપ જ થાય છે, અને આ જ જવનો મોક્ષ છે. ભ્ાસ્કરા- 
ચાર્ય શેકરાચાર્યનો જીવન્મુક્તિ વિષેનો સિદ્ધાન્ત સ્વીકારતા નથી. શૅકરાચાર્યની સમીક્ષા કરતાં ભાસ્કર।- 
ચાર્ય અનેક વાર કહે છે કે શંકરાચાર્યે શ્રુતિમાં પોતાના જ વિચારો જેઈ ને તે પ્રમાણે શ્રૃતિનું વાખ્યાન 
કરેલું છે, અને તેથી તેમની ન્ાખ્યાનપદ્ધતિ અરાસ્રીય અને ઉપેઠ્દય છે. ભાસ્કરાચાય પોતે સૂત્રભાષ્યમાં 
શ્રુતિ અને સૂત્રના શબ્દોનું શખ્દશક્તિને સ્વીકારીને વ્યાખ્યાન ફરે છે અને તેથી શેકરાચાર્યના સિદ્ધાન્તો 
કરતાં તેમના સિદ્ધાન્તો શ્રતિ અને સૂત્રને વધારે અનુસરતા જણાય છે, શંકરાચાર્યે અને ભાસ્કરાચાયે 
એ ખભેય આચાર્યોને અદ્રેત અભીટટ છે, પણુ શકર્‌ાચાયે મિથ્યાત્વ સિદ્ધ કરી જે પ્રકારનું અદ્દૈત સાધે 
છે તે પ્રકારનું અદ્દેત ભાસ્કરાચાયેને સ્વીકાર્ય નથી, કારણુ કે ભાસ્કરાચાર્ય સૂત્રના શબ્દોને અનુસરીને 
ખરહ્મપરિણામવાદ સ્વીકારે છે. ભાસ્કરાચાર્યના મતે અભેદ વાસ્તવિક અને સુખ્ય છે, જ્યારે ભેદ સોપા- 
ધિક અને ગૌણુ છે, અને તેથી મોક્ષાવસ્થામાં કેવલ અભેદ જ હોય છે. શંકરાચાર્યે મિથ્યા ઉપાધિ 
સ્વીકારે છે, જ્યારે ભાસ્કરાચાર્ય સતય ઉપાધિ સ્વીકારે છે. ખીજી ખાખવોમાં સામાન્ય રીતે ભાસ્કરા- 
ચાર્ય શોકરાચાયેને અનુસરે છે, અને પોતાના સૂત્રભાષ્યમાં શાંકરભાષ્યના જ શખ્દો વાપરે છે, તે એટલે 
સુધી કે ભાસ્કરભાષ્ય જણે શાંકરભાષ્યનો સાર હોય એવી પ્રતીતિ થાય છે, શંકરાચાર્યની પહેલાં પણુ 
ભર્તુપ્રપચ જેવા તત્ત્વચિન્તકો બ્રહ્મપરિણામવાદ સ્વીકારતા હતા; અને શંકરાચાર્ય પોતાના સૂત્રભાષ્યમાં 
ખ્રહ્મપરિણામવાદનું ખણ્ડન પણ્‌ ડરે છે. કુવૂક ભટ્ટ મનુસ્મૃતિ ઉપરની ટીકામાં ઘણે સ્થળે લખે છે કે 
મનુસ્મૃતિમાં ભાસ્કરીય દશેનના જેવું દશેન છે. આ રીતે ખરહ્માપરિણામવાદ ઘણો પ્રાચીન છે એમ જણાય 
છે. ભ્રાસ્કરાચાર્યની પઠીના લગભગ ખધાય આચાર્યોએ અને ભાષ્યકારોએ ખ્રહ્મપરિણામવાદ સ્વીકારેલી 
છે. રામાનુજાચાય શ્રીભાષ્યમાં ભાસ્કરાચાર્યતા કેટલાક સિદ્ધાન્તનું ખણ્ડન પણુ કરે છે. 

' શંકરાચાર્યની પછી તરત જ કાશ્મીરના શેવદર્શનનો ઉદ્ઠમ થએલો છે. સ્પન્દદરીન, પ્રયભિ- 
સાદરીન અને ત્રિકદર્શન એ ત્રણુ નામો પણુ કાશ્મીરના રૈવદશેન માટે વપરા ેલાં છે. આ ત્રિકદશેનમાં 
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૧૭ 


ખહ્મસૂત્રનો જે કે વિચાર કરવામાં આવેલો નથી અતે તેથી ખ્રહ્મસૂત્રની વિચારપ્રણાલિકામાં ત્રિકદશેનને 
સ્થાન મળી શકતું નથી, છતાં પણુ વસુગુસે, રામકણ્ડે અને અભિનવગુપ્તે ગીતા ઉપર ટીકાઓ રચેલી 
છે અને એ રીતે પ્રસ્થાનત્રચીના વિચારની સમાલોચનામાં ત્રિકદર્શનને સ્થાન આપવું ઘટે છે. ત્રિકદશ- 
નમાં વેદનું પ્રામાણ્ય સ્વીકારવામાં આવેલું નથી, અને વણુનો ભેદ માનવામાં આવેલો નથી. વસુગુપ્નનાં 
(ઈ સ. ૮૨૫-૮૫૦ ) શિવસૂત્રો અને સ્પન્દકારિકા ઉપર્‌ સ્પન્દદશેન રચાએલું છે; અને અક્રતપ્રતિ- 
પાદક તન્ત્રોનો આધાર લધતે અભિનવગુકમે (ઈ. સ. ૯૫૦-૧૦૦૦ ) પ્રયભલિજ્ઞાદશેન સ્થાપેલું છે. 
વસ્તુતઃ કાશ્મીરના શૈવદશેનને ત્રિક્દશન કહેવું વધારે યોગ્ય છે. આ દશન ઉપર સાંખ્ય, ન્યાય, બૌદ્ધ, 
શૈવ અને શાંકર દશનની અસર થએલી છે, છતાં પણ ત્રિકદશનનું સથાન ભારતીય તત્ત્વજ્ઞાનના દૃતિ- 
હાસમાં વિશિષ્ઠ છે. ત્રિકદશન અક્વેતનું પ્રતિપાદન કરે છે. “અનુત્તર' નામનો એક સત અને સર્વશ- 
ક્તિમાન્‌ નિત્ય પદાથે સ્વીકારવામાં આવેલો છે. તે વિશ્વોત્તીણુ અને વિશ્વરમય છે, અને ઉપનિષદના નેતિ 
તેતિ વર્ણુનવાળા આત્મા જેવો છે. તેને માટે શિવ અને મહેશ્વર એ બે નામો ભિજ્ન ભિન્ન અવસ્થાને 
લીધે વપરાય છે. પરમ શિવની “પ્રકાશ' અને “વિમશે' એ બે શક્તિઓ છે. વિમશને સ્વાતન્ત્ય શક્તિ 
પણુ કહેવામાં આવે છે, અને આ સ્વાતન્2ય શક્તિને માટે ચેતન્ય, સ્કુરત્તા, સપન્‍્દ, મહાસત્તા અને 
પરાવાક્‌ એવા શખ્દોનો પ્રયોગ થએલો છે. જીવો અને જગત્‌ એ ખધું પર્‌મ શિવની અંદર જ રહેલું 
છે. પરમ શિવની દચ્છાથી જ જીવ અને જગતનું પોતાનામાંથી જ પ્રાકટ્ય--આભાસ--થાય છે, અને 
તેથી વ્યવહારદશામાં જીવો અને જડ જગત્‌ સહ છે. જેમ દપણ પ્રતિબિમ્ખોનું અધિછાન છે તેમ પરમ 
તત્ત્વની “પ્રકાશ' નામની શક્તિ ખધા આભાસોનું અધિછાન છે. સછિ બે પ્રકારની છેઃ શુદ્ધ અને અશુદ્ધ. 
શિવથી આર્ર્ભીને શુદ્ધ વિધાપર્યન્તની સૃછિ શુદ્ધ છે, જ્યારે માયાથી આરંભીને પૃથ્વી પર્યન્તની સૃણિ 
અશ્ઞદ્ધ છે. માયા એ પરમ તત્ત્વની શક્તિ છે. તે સૂક્મ અને વ્યાપક છે; અને આ માયાશક્તિને લીધે 
જ આત્માને પોતાના સ્વરૂપની પ્રતીતિ થતી નથી. અર્થાત્‌ માયાને લીધે સ્વાતંત્ર્ય શક્તિનું તિરોધાન 
થાય છે. તિરોધાન અને અજ્ઞાનથી જે મર્યાદિત સ્વરૂપ થાય તેને જીવ કહેવામાં આવે છે. માયામાં બધા 
જડ આભાસો રહેલા છે અને તેથી તે તેમનું મૂલ કારણ છે. મહેશ્વરની ઇચ્છા આભાસ ઉત્પન્ન ફર્‌- 
વાની માયાની શક્તિનું નિયમન કરે છે. માયાને લીધે થતી સ્વરૂપની અખ્યાતિના પરિણામે પરમ તત્વ 
જ જુદાં જુદાં રૂપો-આભાસો-ધારણ્‌ કરે છે. આ અનેક રૂપો ધારણ કરવાં એ પર્‌મ શિવની લીલા 
છે. પોતાના મૂલ સ્વરૂપના અજ્ઞાનને લીધે આત્માને બન્ધ પ્રાપ્ત થાય છે. અજ્ઞાન એ પરમ તર્વની 
ઇચ્છાનું કાર્ય છે. જગતની ઉત્પત્તિ સમનવવાને માટે ૩૬ તત્ત્વો સ્વીકારવામાં આવેલાં છે. તેમાં 
સાંખ્યોનાં ર૫ તત્ત્વો, અને માયા વગેરે ખીન્ન તત્ત્વોનો સમાવેશ થાય છે. કેટલીક ખાખતોમાં સાંખ્યોનાં 
અને ત્રિકદશેનનાં તત્ત્વોમાં ભેદ પણ રહેલો છે. ખૌદ્ધોનો ક્ષણિકતાનો સિદ્ધાન્ત પણુ સ્વીકારવામાં 
આવેલો છે, કારણ કે આભાસો ક્ષણિક છે એમ ત્રિકદશેનમાં માનવામાં આવેલું છે. ત્રિકદશનનું પ્રયો- 
જન સર્વ મુમુક્ષુઓતું અજ્ઞાન દૂર કરીને પોતાના સ્વરૂપનું પ્રયભિજ્ઞાન કરાવવાનું છે. તેને માટે તત્ત્વન 
સાન અથવા બૌદ્ધત્તાનની, અને દીક્ષા અથવા પોરુષસ્ઞાનની અપેક્ષા રહે છે. દીક્ષાના પરિણામે આત્માને 
પોતાના સ્વરૂપનું ભાન થાય છે, અને પરમશિવમાં લય પામે છે. પરમ શિવની ઇચ્છા-શક્તિપાત, 
અનુગ્રહ-ને લીધે પણુ આત્માને સ્વરૂપનું ભાન થઈ શકે છે. મોક્ષપ્રાપ્તિને માટે સામાન્ય રીતે ચાર્‌ સાધનો 
દર્શાવવામાં આવેલાં છેઃ (૧) અનુપાય, (૨) શામ્ભવ, (૩) શાક્ત અને (૪) આણુવ; અને તેમાં ચતુથૅ 
સાધનથી ધીમે ધીમે પહેલાંનાં સાધનો સિદ્ધ થાય છે, એટલે અનુપાય એ મોક્ષપ્રાપ્તિનું સાક્ષાત સાધન 
ખને છે. ખૌદ્ધસ્તાનથી મનુષ્ય પોતાના જીવનમાં પણ મુક્ત ખની શકે છે. જીવાત્મા સ્વતંત્ર નથી, પણુ 
પરમ શિવની ઇચ્છાને લીધે કતૃત્વશક્તિનો પોતાનામાં આરોપ કરે છે. પણુ જ્યારે પરમ શિવ કૃપા કરે 
છે વારે જીવમાં સમ્યક્‌ જ્ઞાન પ્રકટ થાય છે અને તે પરમ તત્ત્વની સાથેનો અભેદ ભોગવી શકે છે. 
આ ત્રિકદશીનમાં અટ્ટૈતવાદ, જગતની સયતા, આભાસવાદ, પરમ તત્ત્વની કૃપા ઇલાદિ સિદ્ધાન્તો 


આકર્ષક છે. 
સાસ્પ્રદાયિક પ્રતિહાસ પ્રમાણે યાદવપ્રકાશ ( ઈ. સ. ૧૧ મું શતક ) એ કાંચીમાં રહેતા હતા. 


તેમના સન્થો અલારે પ્રાપ્ત થતા નથી, પણુ રામાનુજાચાર્ય અને વેદાન્તદેશિકુના ગ્રન્થોમાં તેમના સિદ્ધા- 


૨૪ 


ન્તોનું દિગ્દર્શન થાય છે, શ્રતપ્રકાશિકાકાર સુદશીનસૂરિના અભિપ્રાયે ખા. સૂ. ૧.૪. ૨૦ માં'આશ્મરથ્યન્સે 
જે મત છે તે જ મત યાદવપ્રકાશનો છે, અને યાદવપ્રકાશના મતમાં કાર્યતાથી અને કારણુતાથી જીવ 
અને ખ્રહ્મનો સ્વાભાવિક ભેદાભેદ છે. ભાસ્કરાચાર્યની માફક યાદવપ્રકાશ આ પ્રમાણે ભેદાભેદવાદી છે, 

અને આ ખન્નેના વિચારી વચ્ચે એટલું અધું સામ્ય છે ફે કેટલીક વાર આ બે વ્યક્તિઓના વિચારોમાં 
ભ્રમ ઉત્પન્ન થઈ સાંકર્ય કરવામાં આવે છે. યાદવપ્રકાશ ભાસ્કરદશનમાં ખ્રહ્મ અને તેની સહ્ય ઉપાધિ 
સ્વીકારવામાં આવેલી હૈવાથી એક જાતનું દ્રેત જુવે છે. અને તેથી પોતાના સિદ્ધાન્તમાં તે દોષ દૂર્‌ 
કરવા કહે છે કે બ્રહ્મની પોતાની જ એવી એક શક્તિ છે કે તે શક્તિ વડે ખ્રહ્મ ઈશ્વર અને જડચેતના- 
«મક જગત્‌ થઈ શકે છે. ભાસ્કરાચાયની માફક યાદવપ્રકાશ પણુ જ્ઞાન અને કર્મ એ ખભેને મોક્ષ- 
પ્રાપ્તિના સાધન તરીકે સ્વીકારે છે, અને આ રીતે તે જ્ઞાનકર્મેસમુચ્ચયવાદી છે, ભ્રાસ્કરાચાર્યે ભેદાભેદ 
સ્વીકાર્યો છે પણુ તેમાં અભેદ વાસ્તવિક છે, જયારે યાદવપ્રકાશના મતમાં બજ્ઞે ય ભેદ અને અભેદ વાસ્તવિક 
છે, અને તે એટલે સુધી કે મોક્ષાવસ્થામાં પણુ ભેદ અને અભેદની પ્રતીતિ થાય છે. ભાસ્કરાચાર્ય ચિત્‌ 
અને અચિત્‌ એ બે સ્વતંત્ર વિભાગો સ્વીકારે છે અને ડહે છે કે એ ખન્ઞ ય વિભ્ભાગો ખ્રહ્મનાં રૂપો છે; 
જયારે યાદવપ્રકાશ ચિત્‌ અને અચિતતો ભેદ સ્વીકારતા જ નથી; અને આગળ ઉપર વલ્ભ્ાચાર્ય કહે 
છે તે પ્રમાણે તે કહે છે કે જડ પદાર્થમાં ચૈતન્ય છે પણ્‌ તે તિરોહિત છે, અને જ્યારે તે ચૈતન્યનો 
આવિર્ભાવ થાય છે ત્યારે જડપદાથે ચેતનપદાથે ખને છે, એટલે જડ અને ચેતનનો વિભાગ સ્વીકારવાની 
જર્‌ર નથી, ચિત્‌ અને અચિત્‌ એ ખને ચેતનખ્રહાના જ નિવ પ્રકારો છે, અને તેથી “ઉપાધિ' નામનો 
પદાથ સ્વીકારવાની જરૂર નથી. આત્મા અને દેહને અભિન્ન માનવાથી જીવને સંસાર પ્રાત થાય છે, 
અને જ્ઞાન અને કર્મથી મોક્ષ મળે છે. મોક્ષાવસ્થામાં જીવનો વિનાશ થતો નથી પણુ જીવ અને ખ્રહ્મના 
એક્યનો અનુભવ થાય છે. ભાસ્કરાચાર્યની માફક યાદવપ્રકાશ પણુ શાંકરદશેનની જીવન્સુક્તિ સ્વીફારતા 
નથી, અને નિગુણ્વાદ અને માયાવાદનું ખળ્ડન કરે છે. 


રામાનુજાચાર્ય (ઈ. સ. ૧૦૧૭-૧૧૩૭) પ્રથમ યાદવપ્રકાશના શિષ્ય હતા; પણુ યાદવપ્રકાશના 
વિચારો અનુકૃલ ન લાગવાથી તેમનો ત્યાગ કરીને તે અન્યત્ર ગયા અને તેમણે વિશિષ્ટાદ્રેતની સ્થાપના 
કરી, અને શ્રીરંગમમાં યામુનાચાર્યેની પઠી પીઠ ઉપર આવ્યા, યામુનાચા્યેની આજ્ઞાથી રામાનુન્ચાર્યે 
ખોધાયનવૃત્તિને અનુસરીને બ્રહ્મસૂત્ર ઉપર “શ્રીભાષ્ય' નામતું ભાષ્ય રચ્યું, અને “વેદાન્તસાર્‌? અને 
“વેદાન્તદીપ? નામની બે લઘુ ટીકાઓ રચી; અને “વેદાથેસંગ્રહ ', ભગવદ્વીતાભાષ્ય, નિયગ્રન્થ અને 
ગધત્રય પણ્‌ રચ્યાં. શ્રીભાષયમાં રામાનુજાચાર્યે શેકરાચાર્યના નિગુણુવાદ, અવિધ્યાવાદ, વિવતેવાદ વગેરે 
સિદ્ધાન્તોનું સવિસ્તર, ખણ્ડન કર્યું છે, અને કોઈ કોઈ પ્રસંગે ભાસ્કરાચાર્યના ભેદાભેદવાદનું પણુ ખણ્ડન 
કર્યું છે, રામાનુજાચાય જડ, જીવ અને ઈશ્વર એ ત્રણ તતવો સ્વીકારે છે. જીવ ત્રણુ પ્રકારનો છેઃ ખદ્ધ, 
મુક્ત અને નિય. ઈશ્વર હૈયગુણ્રહિત_ અને અનેક દિત્યગ યૅગુણુવાળો છે, અને તેથી તે સવિશેષ છૈ; અને 
જડ અને જીવનો અન્તર્યામી થઈ ને તેમનું નિયમન કરે છે. જીવ અને ઈશ્વરનો ભેદ ઔપાધિક નથી, 
ક્ારણુ કે મોક્ષાવસ્થામાં જીવ અને ઈશ્વરનો ભેદ રહેલો હોય છે. બીજી રીતે વિચાર કરતાં રામાનુન્ચાર્ચ 
છ દ્રવ્યો સ્વીકારે છેઃ ઈશ્વર, જીવ, નિયવિભૂતિ, જ્ઞાન, પ્રજુતિ અને કાલ. જીવ, નિત્યવિભૂતિ, પ્રકુતિ 
અને કાલ એ ચાર પશ્વસ્નું શરીર છે. ઈશ્વરનું સ્વરૂપ, જ્ઞાન અને શરીર એ ત્રણેય વ્યાપક છે. ઈશ્વર- 
પરમાત્મા-બ્રહ્મ-પાંચ પ્રકારનો છે : ૫૨, વ્યહ, વિભવ, અન્તર્યામી અને અર્ચાવતાર. વૈકુણ્ઠમાં લક્ષ્મીની 
સાથે રહીને અનન્ત, ગરુડ વગેરે નિય જીવો સાથે જે ફ્રીડા કરે છે તે પર્‌ કહેવાય છે, અને મુક્ત 
જીવો આ સ્વરૂપને જ પ્રાપ્ત ફરે છે. પર્‌ જ ઉપાસનાને માટે વાસુદેવ, સંકર્ષણ, પ્રદ્યુમ્ન અને અનિરુદ્ધ 
એ ચાર અવસ્થાઓ ક કરે છે, અને આ ચાર વ્યૂહ કહેવાય છે. મત્સ્ય, ફૂર્મ વગેરે વિભવ કહેવાય 
છે. દરેકના હૃદયમાં રહેલું તતવ અન્તર્યામી કહેવાય છે, અને ભક્તે સ્થાપિત કરેલી પ્રતિમા અર્ચાવતાર્‌ 
કહેવાય છે. નિયવિભૃતિ એ શ્ુદ્ધસત્ત્વાત્મક સ્વયંપ્રકાશ દેશ છે. પ્રકૃતિ નિય છે, સત્ત્વ, રજસ અને 
તમસ્‌ એ ત્રણુ ગુણોવાળી છે, અને સર્વ જગતનું મૂલ છે, આ પ્રકૃતિને જ માયા, અવિધા, અક્ષર 


ઉપ 


ધ્ધ્યાદિ કહેવામાં આવે છે. પરમાત્મા શરીરી છે, અને ચિત્‌ અને અચિત્‌ શરીર છે, અને આ શરીરવાદ 
અૃહદારણ્યકના અત્તર્યામિખ્રાહ્મણુને ( ૩. ૭ ) આધારે સ્વીકારવામાં આવેલો છે. જેમ શરીર અને 
શરીરીનો ભેદ છે તેમ શરીરિ પરખ્રહ્મ અને શરીર ચિત્અચિત્તો પણુ ભેદ છે, અને આ રીતે ત્રણ 
તતવો સ્વીકારવામાં આવે છે. સૂક્્મચિદચિદ્રિશિષ્ટ ખહ્મ કારણ છે, અને સ્થલચિદ્ચિદ્રિશિષ્ટ બહમ કાર્ય 
છે; અને તે ખસે વિશિષછોનું એક્ય હોવાથી રામાનુજચાર્યનો સિદ્ધાન્ત “ વિશિષ્યાકૈત ' અથવા “પ્રકાર્યદ્રેત 
તરીકે ઓળખાય છે. પરમાત્મામાં સાન, શક્તિ, ખલ, એશ્રય, વીય અને તેજ એ છ ગુણે રહેલા છે. 
આ ૪ગુણો પરમાત્માનું સ્વરૂપ નથી પણ તે પરમાત્મામાં રહેલા છે એટલે પરમાત્માથી લિજ્લ છે, 
આ પ્રકારે પરમાત્મામાં સજતીયભેદ, વિન્તીયભેદ અને સ્વગતભેદ એમ ત્રણ પ્રકારના ભેદ્દો રહેલા છે, 
અને તેથી રામાનુજીય દર્શન શાંકરદશનથી સર્વથા વિરુદ્ધ છે. પરમાત્મા શરીરટ્રારા બદ થવાનો સંકલ્પ 
કરે છે, અને પરમાત્માનું સૂક્મ અચિત્રૂપ શરીર જગદ્રૂપે પરિણામ પામે છે, અને સૂહ્મચિદ્રપ 
શરીર જીવરૂપે જગતમાં પ્રકટ થાય છે; અને આ પ્રકારે રામાનુજાચાર્ય પરિણામવાદી છે. જીવ નિસ્ય, 
અનેક અને અણુ છે; અને જગત્‌ સય છે. પંચીકરણપ્રક્રિયાને લીધે સર્વ વસ્તુ સર્વમાં હોય છે, અને 
તેથી શુક્તિરજતભ્રમની અંદર પણુ સય રજત હૈય છે. આ પ્રકારે રામાનુજાચાય “સત્ખ્યાતિ' સ્વીકારે 
છે. રામાનુનચાર્ય ત્રણ પ્રમાણ સ્વીકારે છે. પ્રત્યક્ષ, અનુમાન અને શખ્દ, શખદ પ્રમાણમાં વેદ અને 
સ્મૃતિ ઉપરાંત પાંચરાત્ર સંહિતાઓની પણ ગણના કરવામાં આવેલી છે, અને એ રીતે “આગમ 
સાહિવ્ું પ્રામાણ્ય સ્વીકારી આગમ અને નિગમનો સમન્ત્રય સાધવામાં આવ્યો છે. વેદનો પૂર્વભાગ 
કર્મનું પ્રતિપાદન કરે છે. અને આ અન્નેય કાણ્ડો અને તેના ઉપરની ખન્ઞેય પૂર્વે અને ઉત્તર મીમાંસાઓ 
મળીને એક શાસ્ત્ર થાય છે. ડર્મનું સાન થયા પછી બ્રહ્મનો વિચાર કરવામાં આવે છે; અને ભક્તિયુક્ત 
અન્તઃકરણુથ્રી પરમાત્માની આરાધના ડર્યા પછી જીવને મુક્તિ મળે છે. મુક્તિમાં જવ ભગવાનના જેવો 
થાય છે અને ભગવાનનું દાસ્ય કરે છે, અને આ રીતે સુક્તિમાં પણુ ખહ્મ અને જીવનો ભેદ રહેલો હોય 
છે. આ સુક્તિ આપણા જીવનમાં સંભવતી ન હોવાથી રામાનુજાચાય શેકરાચાર્યની “જીવન્સુક્તિ' સ્વીકારી 
શકતા નથી. કર્મ ફરવાથી પ્રથમ ચિત્તશુદ્ધિ થાય છે, અને પછી આત્મા પ્રકુતિથી વિયુક્ત છે એ પ્રમા- 
ણેનું જ્ઞાન ઉત્પન્ન થાય છે, કમે સ્ઞાનદ્રારા અથવા સાક્ષાત્‌ ભક્તિને ઉત્પન્ન ડરે છે, અને જ્ઞાન પણુ ભક્તિ 
ઉત્પન્ન કરે છે. રામાનુજાચા્યની ભક્તિ એ તેલની ધારાની માફક અવિચ્છિજ્ન સ્મૃતિપ્રવાહરૂપ છે અને 
તેનાં યમ, નિયમ વગેરે આઠ અંગો છે. આ ભક્તિ શાસ્ત્રમાં વેદન, ધ્યાન, ઉપાસના વળૈરે શખ્કોથ્રી 
ઓળખાય છે. ભ્રક્તિના બે પ્રકાર છે; સાધનભક્તિ અને ફ્લભક્તિ. સાધનભક્તિ વિવેક, વિમીક, અભ્યાસ, 
જિયા, કલ્યાણ, અનવસાદ અને અતુદ્ધષે એ સાત સાધનોથી ઉત્પન્ન થાય છે; જ્યારે ફલભક્તિ પર- 
માત્માની યુપાથી ઉત્પન્ન થાય છે. મોક્ષ મેળવવાનું બીજી સાધન પ્રપત્તિ છે, અને એનાં પાંચ અંગો 
છેઃ (૧) અનુફૂલ પદાર્થનો સંકલપ, (૨ ) પ્રતિરૂલ પદાથનો યાગ, (૩ ) પરમાત્મા રક્ષણ કરશે એવો 
વિશ્વાસ, (૪) સર્વદા પરમાત્માની પ્રાથના અને (૫) આત્મનિક્ષેપયુક્ત દીનતા. કેટલાક વિચારકો 
આત્મનિક્ષેપ અને દીનતાને છૂટા પાડીને પ્રપત્તિ અથવા શરણાગતિનાં છ અંગો દર્શાવે છે. આ પ્રમાણે 
પ્રાચીન એકાયન માગે ઉપર્‌ ર્ચાએલા આ રામાતનુજદશનમાં ભક્તિ અને પ્રપત્તિ એ બે જ મોક્ષપ્રાપિનાં 
સાધનો છે; અને તેથી જ્ઞાનકર્મસસુચ્ચયવાદી ભાસ્કરાચાર્ય અને યાદવપ્રકાશના મતથી ર્‌ામાનુજાચાર્યનો 
સિદ્ધાન્ત ભિન્ન છે એમ સ્પછ્ટ જણાય છે. 


. શ્ામાનુજાચાર્યની પછી તરતજ અને મધ્વાચાર્યની પહેલાં નિમ્ખાર્કાચાર્યનો પ્રાદુભાંવ (₹.. સ. 
ખારમુ શતક ) થએલો છે એવી સામાન્ય માન્યતા છે. નિમ્ખાર્કાચાર્યે ખ્રહ્મસૂત્ર ઉપર “વેદાન્તપારિન્ત- 
સૌરભ' નામતું ભાષ્ય રચેલું છે અને તેમાં દ્રૈેતાક્ઠત અથવા ભેદાભેદનો સિદ્ધાન્ત સ્થાપિત કરેલો છે, 
સામ્પ્રકાનિક આખ્યાયિકા પ્રમાણે ભગવાને હંસફપે સનક, સનાતન, સનન્દન અને સનત્કુમારને ભેદા- 
ભેદના તત્ત્વત્ઞાનનો ઉપદેશ કરેલો છે, અને પછી નારદે એ પરંપરા ચાલુ રાખેલી છે. નિરખાર્કાચાર્યના 
દશેનમાં રામાનુન્ચાર્યના સિદ્ધાન્તની અસર થએલી છે. ઉપનિષદમાં આવેલાં અદ્દૈતપ્રતિપાદક વાડ્યોને 


૧ર 


સર્વથા પ્રમાણુ તરીકૈ સ્વીકારીને નિસ્ખાર્કાચાર્યે વાસ્તવિક ટ્વેતાકેૈતના સિદ્ધાન્તનું પ્રતિપાદન કરેલું છે. 
રામાનુજદશનની માફક આ દશનમાં પણુ પરમાત્મા સવિશેષ અને દિય ગુણોવાળા અને પ્રાકૃતગુણુ* 
રહિત છે, તેથી પરમાત્માને માટે ભગવાન્‌, ઈશ્વર, ર્‌માકાન્ત, કૃષ્ણ, પુરષોત્તમ વગેરે શખ્દ્દો વાપર- 
વામાં આવેલા છે. પરમાત્માને વ્યૂહ, અવતાર્‌ વગેરે અનેક સ્વરૂપો છે. વાસુદેવ, સંકર્ષણ વગેરે વ્યુહો 
છે; અને ગુણાવતાર, પુરુષાવતાર્‌ અને લીલાવતાર એમ ત્રણુ પ્રકારના અવતારો છે. લીલાવતારના પણુ 
ભેદો અને પ્રભેદો છે. ચિત્‌ અને અચિત્‌ એ બે પરમાત્માનાં સ્વરૂપો છે. ચિત્‌ અને આંચત્‌ પરમા- 
ત્માથી સ્વતંત્ર રીતે રહી શકતાં નથી, તે પરતંત્ર છે, અને તેથી તેઓ પરમાત્માથી અભિદ્ભ છે. પત્ર 
અને વૃક્ષ, પ્રકાશ અને પ્રદીપ જેમ ભિન્ન અને અભિન્ન છે તેમ જીવ અને જગત્‌ પરબ્રહ્મથી વાસ્તવિક 
રીતે ભિન્ન અને અલિન્ન છે. પરમાત્માએ લીલા માટે જગત્‌ ઉત્પન્ન કર્યું છે, જગત્‌ પરમાત્માની શક્તિનું- 
પ્રકૃતિતું-પરિણામ છે, અને સય છે. જીવ નિ, અણુ, અનન્ત અને પરખ્ાહ્મનો અંશ-શક્તિ-છે. 
અવિદ્યા અને કર્મેના સંબંધથી તેને સંસાર પ્રાપ્ત થાય છે. આ સંસારરૂપી બંધમાંથી મુક્ત થવાને માટે 
તેને પ્રથમ કર્મ, મત્રજપ વગેરે કરીને પરમાત્માતું સાન મેળવવું પડે છે. જીવનપયૅન્ત નિચકર્મ અને 
ઉપાસના કરીને ભગવાન્‌ વિષેનું જ્ઞાન અને ભક્તિ પ્રાપ્ત થાય છે, અને દેહપાત થયા પછી જ મોક્ષ મળે 
છે, એટલે જીવન્મુક્તિનો સભવ રહેતો નથી. ભક્તોએ રાધા, રકિમણી, સત્યભામા અને ત્રજની અન્ય 
ક્્રીઓના મેડળમાં વિરાજમાન ગોપાલયૃષ્ણુની ઉપાસના કરવાની હોય છે. ભક્તિથી અને પ્રપત્તિથી 
પરમાત્માની કૃપાથી જીવને સાયુજ્યાદિ મુક્તિ મળે છે. મોક્ષાવસ્થામાં પણુ જીવ અને ખ્હ્મનો ભેદ 
કહેલો હોય છે, અને જીવ પરમાત્માની સાથેના ભેદમાં અભેદ જુવે છે. અર્થાત્‌ જીવની સુક્તિ એટલે 
ભગવદ્ધાવાપત્તિ. નિસ્ખાર્કાચાર્ય પ્રયક્ષ, અનુમાન અને શખ્દ એ ત્રણ્‌ પ્રમાણો સ્વીકારે છે, અને પાંચ- 
રાત્રસંહિતાદિને પણ પ્રમાણુ માને છે; પચીકરણુપ્રક્રિયાને આધારે સત્ખ્યાતિવાદ સ્વીકારે છે; અને શેક- 
રાચાર્યના માયાવાદનું ખણ્ડન કરે છે. જેમ શંકરાચાર્યના કેવલાદ્વેત અને ભાસ્કરાચાર્યના ઔષપાધિક 
ભેદાભેદ વચ્ચે સામ્ય છે તેમ વિશિષ્ાટ્વેત અને દ્ૈતાદ્વતની વચ્ચે પણુ ઘણું સામ્ય છે. ભાસ્કરાચાર્યનો 
ભેદાભેદ ઔપાધિક છે, જ્યારે નિ્ખાર્કાચાર્યનો ભેદાભેદ વાસ્તવિક છે. એટલે એ બેનું પાથક્ય તો સ્વતઃ 
સિદ્ધ જ છે. 

સધ્વાચાર્યનો જન્મ ઈ સ. ૧૧૯૯ માં થયો છે એવી સામાન્ય માન્યતાને આધારે નિમ્માર્કા- 
ચાર્યની પછી મપધ્વાચાર્યના ઠૂંત સિદ્ધાન્તનો વિચાર કરવો પ્રાપ્ત થાય છે. “મષ્વમુખમરદૈન' નામનો 
અપ્રસિદ્ધ ચન્થ નિમ્ખાર્કાચાર્યે રચેલો છે એમ માનવામાં આવે છે, અને જે આ માન્યતા સતય હોય 
તો પછી મધ્વાચાર્યનો પ્રાદુર્ભાવ નિમ્ખાર્કાચાર્યની પહેલાં થયો છે એમ સ્વીકારવું પડે. (દાસગુપ્ર 
ભા. ત, ભાગ ૩ પૃ. ૩૯૯-૪૦૦ ). મધ્વાચાર્ય વાયુનો ત્રીજે અવતાર ગણાય છે, અને તેમને માટે 
પૂરણપ્રજ્ઞાચાર્ય, આનન્દતીથે અને મધ્યમન્દિર એ ત્રણ વિશેષનામોનો પ્રયોગ થએલો છે, અને મધ્વાચા- 
યનો સમ્પ્રદાય “બ્રહ્મસમ્પ્રદાય' ડુહેવાય છે. મધ્વાચાર્યે બ્રહ્મસૂત્ર ઉપર ભાષ્ય, અનુન્યાખ્યાન અને 
અણુભાષ્ય એમ ત્રણ ટીકાઓ લખેલી છે; ઉપનિષદ્‌, ગીતા, મહાભારત વગેરે ઉપર્‌ ભાષ્ય અને તાત્પર્ય- 
નિર્ણય લખેલા છે; અને ખીજ અનેક સ્વતંત્ર ગન્થો રચેલા છે. તે પ્રયક્ષ, અનુમાન અને શખ્દ એ ત્રણુ 
મ્રમાણો સ્વીકારે છે, અને તે ત્રણેયને આધારે ભેદવાદનું સ્થાપન કરે છે. તત્ત્વ બે પ્રકારનું છેઃ સ્વતંત્ર 
અને પરતંત્ર. ભગવાન્‌ વિષ્ણુ એ સ્વતંત્ર તત્વ છે, નિદોષ અને સર્વસકુણોવાળા છે. ચેતન જીવો અને 
અચેતન પદાર્થો પરતંત્ર છે. પરખ્રહ્મને અલૌકિક વિગ્રહ છે; તેમની પાસે લહ્્મી વિરાજમાન છે; તેમને 
વ્યૂહો અને અવતારો હોય છે. તે જગતને પ્રકૃતિમાંથી ઉત્પન્ન કરે છે, એટલે પાશુપતદશેનમાં છે તે 
પ્રમાણે દ્રવેતદશૈનમાં પરમાત્મા જગતનું નિમિત્તકારણુ જ છે, ઉપાદાન કારણુ નથી; જગતનું ઉપાદાન 
કારણ વો પ્રષૃતિ છે. આ ખાખતમાં મપ્વાચાર્ય બીના ખધા વૈષ્ણુવ આચાર્યોથી જુદા પડે છે. શેકરાચાર્ય 
માને છે તે પ્રમાણે જગત્‌ માયિક નથી; તેમ ખીન્ત વૈષ્ણુવ આચાર્યો માને છે તે પ્રમાણે બ્રહ્માનું પરિણામ 
પણુ નથી; પરંતુ તે પ્રકૃતિનું પરિણામ છે, અને તે સય છે. જગતમાં પાંચ પ્રકારનો ભેદ રહેલો છેઃ 
(૧) જીવ-ઈંશ્વર, (૨) જડ-ધશ્વિર, (૩) જીવ-જીવ, (૪) જડ-જીવ, અને (૫) જડ-જડ. પરમાત્માની 


૧૭ 


૪શ*છાથી અથૈતન પ્રકૃતિમાં ક્ષેભ થાય છે, ' અને સાંબ્યદરીનમાં છે તે પ્રમાણે મહત્‌ , અહંકાર વગેરે 
તત્તો પ્રકટ થાય છે. અથેતન પ્રષુતિ પરમાત્માથી સર્વથા ભિન્ન છે. લક્ષ્મી એ ઝરકૃતિની અધિષાત્રી છે, 
અને લહ્મીનાં ત્રણુ સ્વરૂપો-શ્રી, ભૂ અને દુર્ગા-પ્રકુતિના ત્રણુ ગુણોનું નિયમન કરે છે. પ્રલય વખતે 
ક/ગત્‌ પ્રકૃતિમાં લીન થઈ નય છે જીવો અનેક, નિત્ય અને અણુ છે; અને ખ્રહ્મથી તદ્ન ભિન્ન છે અને 
[સત્ય છે; પર્રતુ પરમાત્માને અધીન છે. તે સ્વભાવે આનન્દી છે, પણ કર્મજન્ય શરીરના સંબંધથી 
દુઃખી થાય છે. અવિદ્યા એ પ્રકૃતિનું જ એક સ્વસૂપ છે, અને તે બે પ્રકારની છેઃ જીવાચ્છાદિકા અને 
પરમાચ્છાદિકા. પ્રથમ પ્રકારની અવિદ્યાથી જીવના દિન્ય ગુણોનું આવરણુ થાય છે, અને દ્વિતીય પ્રકારની 
'અવિદ્યાથી જીવ પરમાત્માનું દશન કરી શકતો નથી. શાસ્ર્રમાં દર્શાવેલા જ્ઞાનથી જીવને પોતાની દીનતા 
જણાય છે અને પરમાત્માના પ્રતિ ભક્તિ ઉત્પન્ન થાય છે. જીવને ત્રણુ પ્રકારની સેવા કરવાની હીમ છે : 

એકન, નામકરણુ અને દસ પ્રકારનું ભજન. આ સેવાના પરિણામે ભગવાન્‌ વિષ્ણુ જીવ ઉપર કૃપા 
કરે છે અને તેથી જ જીવને _સમ્પૂણે મુક્તિ મળે છે. મોક્ષાવસ્થામાં જીવ પોતાના સ્વરૂપથી જ 
સ્થિતિ કરે છે; અને ભગવાનનો દિયર આનન્દ અનુભવે છે. મધ્વદર્શનમાં જીવન્સુક્તિ સ્વીકારવામાં 
આવેલી નથી. આ પ્રમાણે દ્વૈતપ્રતિપાદક શ્રુતિઓનો સ્વીકાર કરીને, અક્વૈતપ્રતિપાદક શ્રતિઓનું 
તાત્પર્ય સાદૃશ્ય દર્શાવવામાં છે એમ જણાવીને મધ્વાચાર્યે દ્રેત સિદ્ધાન્તનું પ્રતિપાદન કરેલું છે. વળી, તેમણે 
સાંખ્ય, ન્યાય અને વૈશેષિક દશેનોની ચુક્તિઓનો સારો ઉપયોગ કરેલો છે, અને પોતાના ગન્થોમાં 
-થણી અપ્રસિદ્ધ શ્રુતિઓ આપેલી છે. તેમણે ત્રઠગ્વેદના વિષ્ણુદેવતાને મુખ્ય સ્થાન આપીને વિષણપૂન્ને 
અતિ ખળવાન્‌ ખનાવી છે, અને વેદાન્તદ્શેનના ધૃતિહાસમાં એક અપૂર્વ સ્થાન પ્રાપ્ત કયું છે. 


ઈ. સ. ના અગીઆરમા શતકમાં વીરશૈવ અથવા [લેંગાયત મતની સ્થાપના થએલી છે, 
અને ખારમા શતકમાં શ્રીપતિ પણ્ડિત અને ખસવ (ઈ સ. ૧૧૬૦) જેવા તર્વચિન્તકોએ તેને 
વ્વવસ્થિત રૂપ આપેલું છે. લિગાયત મતનું શૈવસિદ્ધાન્ત અને ત્રિક અથવા પ્રત્યભિસ્ઞા દશન સાથે 
ઘણું સામ્ય છે, અને કેટલાક વિચારકોને મતે વીરરેવદશેનની ઉત્પત્તિ રૈવસિદ્ધાન્તમાંથી થએલી 
છે. શ્રીપતિ પહિડતે (ઈ. સ. ૧૧૬૦) ખ્રહ્મસૂત્ર ઉપર “શ્રીકર ભાષ્ય' લખેલું છે, અને તેમાં વીરરૈવ 
દશનતા સિદ્ધાન્તોનું ખહાસૂત્રને આધારે સમથૅન ડરેલું છે. વીરશૈવમતમાં શિવ નામનો નિત્ય, વ્યાપક 
અને સર્વાતીત એક પદાથે સ્વીકારવામાં આવેલો છે, અને તે જ પરમ તત્ત્ત ગણાય છે. લિંગ એ 
શિવનું પ્રયક્ષ સ્વરૂપ છે, અને તે હમ્મેશાં ધારણુ કરવાથી જીવના ત્રિવિધ દોષો દૂર્‌ થાય છે. લિંગની 
'ઉપાસના કરવાથી શિવનો સાક્ષાત્કાર થાય છે. શિવની માયા નામતી એક સત્ય શક્તિ છે, અને આ 
ક્ક્તિમાંથી ભૌતિક જગત ઉત્પન્ન થાય છે. કલાશક્તિ અને ભક્તિશક્તિ એ પ્રમાણે, કાર્યની દૃષ્ટિએ, 
ભે શક્તિઓ સ્વીકારવામાં આવેલી છે. ઉપાધિઓને લીધે પરમ શિવ જ જીવ ખને છે. જીવો નિય અને 
વ્યાપક છે; અને અવિદ્યાને લીધે તેમને સંસાર પ્રાપ્ત થાય છે. અવિદ્યા અનાદિ પણુ સાન્‍્ત છે. પર્‌મ 
શિવનાં--પરખ્રહ્મનાં--મે સૂપો છેઃ (૧) અંગ અને (ર) લિંગ. અંગફ્પ એ જીવ છે, ઉપાસક છે; 
'અને લિંમરૂપ એ પરઠ્ાહા છે, ઉપાસ્ય છે. પરખ્રહ્મ એક જ છે; પણુ અવિઘામાં તેનું પ્રતિબિમ્બ 
પડવાથી, જલમાં ચતન્દ્રનાં પ્રતિબિમ્બ પડવાથી અનેક રૂપો થાય છે તેમ, અનેક રૂપો જણાય છે, 
અને બ્રહ્મનાં આ રૂપો જ જીવાત્માઓ છે. અવિદ્યાને લીધે જીવ પોતાનું શુદ્ધ સ્વરૂપ--પરખ્ાછાથી 
અલભિભજ્ સ્વરૂપ--ભૂલી જય છે. જગત્‌ નિરાલસ્ખ ખ્રહમારૂપી શૂત્યમાંથી ઉત્પન્ન થાય છે. પરમ શિવ 
'જ્રીડાને માટે જગત્‌ ઉત્પન્ન કરે છે, એટલે જગત્‌ શિવની લીલા છે, સય છે. શિવ એ જગતસું નિમિત્ત 
અને ઉપાદાન કારણ છે. સુક્તિમાં જીવ શિવની સાથે એક ખને છે. સ્ુક્તિના સાધન તરીકે જ્ઞાન અને 
ઝ્રિયાનો સમુચ્ચય સ્વીકારવામાં આવેલો છે. (૧) ગુરુ, (૨) લિંગ, (૩) વિભૂતિ, (૪) દ્રાક્ષ, (પ) યંત્ર, 
(૬) જંગમ, (2) તીથે, અને (૮) પ્રસાદ એ આઠ સાધનો શ્રદ્ધાને વધારનારાં છે. આધ્યાત્મિક 
ઉન્નતિને માટે મુમુક્ષુનેછ ભૂમિકાઓ હીય છે, અને તેને માટે “ટ્સ્થલ' એ પારિભ્રાવિક શખ્દ 
વાપરવામાં આવે છે. ર ષટ્સ્થલોનાં નામ આ પ્રમાણે છેઃ (૧) ભક્તિ સ્થલ, (૨) મહેશ્વર્‌ સ્થલ, 

અણુ. ઉપો, ૪ 
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(3) પ્રસાદ સ્થલ, (૪) પ્રાણુલિંગી સ્થલ, (૫) શરણુ સ્થલ, અને (૬) એક્ય સ્થલ. ધ્રથમની ત્રણુ 
'ભૂમિકાઓમાં જીવ અને ઈશ્વરનો ભેદ ચાલુ રહેલો હોય છે; જ્યારે પછીની ત્રણુ ભૂમિકાઓમાં તે ભેદ 
ધીમે ધ્રીમે જતો રહે છે, અને એક્યની ભૂમિકામાં જીવ અને શિવનું એક્ય થાય છે, અને આને જ 
મોક્ષ, અથવા કૈવલ્ય, અથવા નિર્વાણુ કહેવામાં આવે છે. સાધક પોતાના જીવનમાં પણુ મુક્તિ પ્રાસ 
કરી શકે છે, એટલે શેકરદશેનની જીવન્મુક્તિ લિગાયતદશેનમાં પણુ સ્વીકારવામાં આવેલી છે. 
વીરશૈવમત ભેદથી આરંશીને અભેદમાં પરિણાસે છે, એટલે કેટલાક તેને ભેદાશેદ અથવા વિશેષાદ્રેત 
'તરીકે ઓળખાવે છે. વીરશૈવદશોન વિચારની હૃષ્ટિએ શેકરદર્શન અને રામાનુજદશેન એ બે દશેનોની 
વચમાં રહેલું છે. ભક્તિની અને શરણ લાવનાની દૃષ્ટિએ વૈષ્ણુવ દર્શનોની સાથે લિંગાયતમતની 
તુલના કરી શકાય એમ છે. ખીજી દૃદ્િએ રોવસિદ્ધાન્ત અને ત્રિકદશેનની સાથે પણુ વીરરૈવમતનું 
સામ્ય આકષક છે. વીર્શૈવમતમાં આધ્યાત્મિક અને સામાજિક બાખતોનો સારો સમન્વય ફરવામાં 
આવેલો છે; વર્ણ અને જાતિનો ભેદ સ્વીકારવામાં આવ્યો નથી; અને તરવસાન કરતાં નીતિમય અને 
આધ્યાત્મિક જીવનને વધારે પ્રાધાન્ય આપવામાં આવેલું છે. આ પ્રકારે લિંગાયતમતમાં શિવભક્તિ- 
માગેનું નનાપક અને વિશ્વભોગ્ય સ્વરૂપ જેવામાં આવે છે. 


ઈ. સ. ના અગીઆરમા શતકમાં શ્રીકણ્ઠે બહ્મસૂત્રભ્નાષ્ય રચીને શિવાદ્દેતનું પ્રતિપાદન કરેલું 
છે. શ્રીકણ્ઠના ટીકાકાર અપ્પચ્ય દીક્ષિતના ( ઈ. સ. ૧૬ મું શતક ) અભિપ્રાયે શ્રીકણ્ઠ રોકરાચાર્યની 
પછી અને રામાનુનચાર્યની પહેલાં થએલા છે, જ્યારે શુદ્ધાકૂંતવાદી પુસુષોત્તમજી* અને રામકૃષ્ણુન 
ભટ્ટના” અભિપ્રાયે શ્રીકણ્ડે રામાનુજાચારયેની જ વિચારપ્રણાલિકા સ્વીકારીને વિષ્ણુને સ્થાને શિવની 
પરમ તત્ત્વ તરીકે સ્થાપના કરેલી છે અને તેથી વસ્તુતઃ શ્રીકણ્ઠ એ '“રામાનુજમતચૌર' છે. અર્વાચીન 
વિદ્રાનો“ એમ માને છે કૈ શ્રીકણ્ઠ અને રામાતુજચાર્ય એ બે સમકાલીન વિચારકો છે, અને ખદ્નેએ 
ખોધાયનવૃત્તિ જેવા એક પ્રાચીન ગન્થનો આધાર લીધો છે જેને પરિણામે ખનેના વિચારોમાં અને 
શખ્દોમાં સામ્ય જણાય છે; અથવા તો શ્રીકણ્ઠ અને રામાનુજાચાર્ય એ બસ્તે એક બીજાના સમાગમમાં 
આવેલા છીય અને તેથી તેમના વિચારોની અસર એક બીના ઉપર્‌ થએલી હોય, અને તેથી તેઓના 
વિચારમાં અને શબ્દમાં સામ્ય આવ્યું હોય. જ્યાં જ્યાં શ્રીકણ્ઠ અને રામાનુજાચાર્ય વચ્ચે ભેદ નથી 
જાં યાં રામાનુજાચાયેની “વેદાન્તસાર' નામની ખ્ાહ્સૂત્રવૃત્તિનાં જ વાક્યો શ્રીકણ્ઠભાષ્યમાં જેવામાં આવે 
છે. વાસ્તવિક રીતે શ્રીકણ્ડે રામાનુજાચાર્યની વિચારસરણી જ સ્વીકારી પોતાના શિવવિશિણાક્વેતનું 
સમથન કરેલું છે એમ જણાય છે. શ્રીકણ્ઠ અને રામાનુજદશેન વચ્ચે ઘણું સામ્ય છે, તે એટલે 
સુધી કે શ્રીકણ્ઠના તત્ત્વત્ઞાનને સામાન્ય રીતે શૈવ વિશિદાદ્રેત કહેવામાં આવે છે, જ્યારે રામાનુ- 
નચાર્યના તત્ત્વત્ાનને વૈષ્ણુવ વિશિષ્ટાદ્રેત કહેવામાં આવે છે. પરતુ ખીજી એક ખાખત પણુ આપણું 
ઘ્યાન ખેંચે છે, અને તે એ કે કેટલીક બાખવોમાં શ્રીકણ્ઠનું તર્વસ્ઞાન તામિલ શેવસિદ્ધાન્ત અને 
રોકરાચાર્યના સિદ્ધાન્તને મળવું આવે છે. અર્થાત્‌ શ્રીકણ્ઠ સર્વતઃ ગુણુગ્રાહી જણુય છે, અને તેથી 
તેમના દશેનમાં અનેક પ્રકારનાં તત્ત્વસ્ઞાનોનું મિશ્રણુ થએલું છે. શ્રીકણ્ઠ પોતાના ખહાસૂત્રભાષ્યમાં 
પોતાના મતને વિશિષ્માકૂત તરીકે ઓળખાવે છે.” અપ્પય્ય દીક્ષિત તો કહે છે કે શ્રીકણ્ઠ વાસ્તવિક 
રીતે શેકરદશેનનો સ્વીકાર કરે છે; પણુ આ અભિપ્રાય સર્વથા સ્વીકારી શકાય એમ નથી. 
 શ્રીકણ્ઠે આગમસાહિયનું અને વેદનું પ્રામાણય સ્વીકાયું છે, અને આગમો વેદતુલ્ય છે એમ સિદ્ધ 
ઝરવા સારો પ્રયલ કરેલો છે.” ઉમાપતિ નીલડણ્ઠ શિવ એ એકજ પરમ તત્ત્વ છે, અને નારાયણુ, 
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શટ 


વિષ્ણુ, અહા! વગેરે શિવથી નીચલી કૌટિના છે. શ્રીકણ્ડે ઘણાં પ્રમાણે આપીને સિદ્ધ કર્યું છે કે ચિત: 
શક્તિયુક્ત શિવ જ બ્રહ્મ છે. આ ચિતરાક્તિ એ બ્રહ્મની પરા શક્તિ છે, અને જડ અને ચેતન જગતનું 
કારણુ છે. રામાનુજદરોનની માફક શિવાટ્દેતમાં પણુ શિવને શરીર છે, તેમનામાં અનેક કલ્યાણુ ગુણો 
રહેલા છે અને ત્યાજ્ય ગુણોનો અભાવ છે. ખ્રહ્મ વિશ્વરૂપ છે છતાં વિશ્વાધિક છે. ખાદા સૂક્ષ્મ ચિદચિદ્રિ- 
શિષ્ટ છે, અને તે પોતે સ્થૂલચિદચિદ્રિશિષ્ટ રૂપે જગત્‌ થાય છે. ખ્ાહ્મઢા જગતનું નિમિત્ત અને ઉપાદાન 
કારણુ છે. જગત્‌ ખાહાનું પરિણામ છે, ખહ્મની લીલા છે, સત્ય છે, મિથ્યા નથી. જગતની ઉત્પત્તિને 
અંગે છત્રીસ તત્ત્વોનો સ્વીકાર કરવામાં આવેલો છે. સૃણિ, સ્થિતિ, સંહાર, તિરોભાવ અને અનુમહુ એ 
પાંચ બ્રહ્મનાં કાર્યો છે. ખ્હ્મની “ તિરોભાવ' શક્તિને લીધે જગતની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને સંહાર સંભવે 
છે; અને ખની “ અનુષ્રહ' શક્તિને લીધે જગતની તે ત્રણ ફ્રિયાઓ બંધ થાય છે. જીવ અનેક અને 
નિત્ય છે. તે બ્રહ્મનો અંશ છે, અને અણુ છે. અને શિવની આઠ મૂતિઓમાંની એક મૂર્તિ છે. જીવ અને 
શિવની વચ્ચે, રામાનુજદશેનમાં છે તે પ્રમાણે, શરીરશરીરિભાવ છે. (૧) ખ્રહ્મની આજ્ઞાનું જીવે 
કરેલું ઉહ્ાંઘન, અથવા ( ર ) જીવની ન્યૂનતા અથવા (૩ ) જીવનો દોષ એને માટે “અપચાર' નામનો 
પારિભ્રાવિક શબ્દ વાપરવામાં આવેલો છે. આ અપચાર અનાદિ છે; અને આ અપચારને લીધે ખ્રહ્મની 
ઇચ્છાથી જવ પોતાનું શુદ્ધ સ્વરુપ ભૂલી ન્ય છે, અને પરિણામે સંસાર પ્રામ કરે છે. જીવની અશુદ્ધિ 
દૂર કરવાને માટે શિવે જગત્‌ ઉત્પન્ન કરેલું છે. કર્મ અને જ્ઞાનના સસુચ્ચયથી શિવની મુપાને લીધે 
જવને મોક્ષ પ્રાસ થાય છે. જ્ઞાન એ ઉપાસનાત્મક છે, અને પરમેશ્વરના ધ્યાનથી જીવને પોતાના પશુુ* 
ત્વનું--બંધનું--વિસ્મરણ થાય છે. પોતાના જીવનમાં પણુ જીવ, શિવના અનુગ્રહથી, મુક્ત ખની શકે 
છે. સુક્તિમાં જીવના પશુભાવનો નાશ થાય છે, અને જ્ઞાન અને ભોગની ખાખબતમાં જીવ બ્રહ્માની તુલ્ય 
ખને છે, અને આનન્દપ્રચુર થાય છે. ઉપાસનાના આરંભમાં જીવ અને શિવનો ભેદ રહેલો હોય છે; 
પણુ અંતમાં ધ્યાનનો જે ગ્રેકાર્‌ દર્શાવવામાં આવેલો છે તેમાં જીવ અને શિવના અભેદની ભાવના 
જોવામાં આવે છે, અને આ વિષયમાં શ્રીકણ્ઠ રામાનુજ સિદ્ધાન્તનો ત્યાગ કરીને શેકરસિદ્ધાન્ત સ્વીકા- 
રતા હૈય એમ જણાય છે. વાસ્તવિક રીતે તો મુક્તિમાં બ્રહ્મ અને જીવની તુલ્યતા દર્શાવવામાં આવેલી 
છે; તો પછી એ તુલ્યતા સાથે. અભેદભાવનાનો સમન્વય કેવી રીતે કરવો એ પ્રશ્ન ઉપસ્થિત થાય છે. 
અપ્પય્ય દીક્ષિત તો કહે છે કે શ્રીકણ્ઠ આપાતતઃ વિશિછાટ્વંતવાદી છે, પણુ વાસ્તવિક રીતે તે શંકર્‌।* 
ચાર્યના કૈવલાટ્દેતને જ સ્વીકારે છે. 

વિજ્ઞાનેન્દ્રભિક્ષુ અથવા વિજ્ઞાનભિક્ષુએ “વિજ્ઞાનામૃત' નામનું બ્રહ્મસૂત્રભાષ્ય રચેલું છે; અને 
ઈશ્વિરગીતાટીકા, સાંખ્યપ્રવચનભાષ્ય, સાંખ્યસાર, ચોગવાતતિક, યોગસૂત્ર અને ઉપદેશરભમાલા ઇયાહિ 
મહત્ત્વના ગન્થો પણુ રચેલા છે. ખહ્મસૂત્રભાષ્યમાં વિજ્ઞાનભિક્ષુ ચિત્સુખાચાયેના (ઈ. સ. ૧૩મું શતક) 
વાઝ્યોનો ઉપન્યાસ કરે છે, અને પ્રકાશકાર પુરુષોત્તમજીના અભિષ્રાયે”' વલભાચાર્ય (₹.. સ. ૧૪૭૩- 
૧૫૨૫ ) પોતાના ખ્રહ્માસૂત્રભાષ્યમાં ( ૧. ૧. ૨ ) વિજ્ઞાનભિક્ષુના મતનું ખણ્ડન કરે છે. તેથી વિજ્ઞાન- 
ભિક્ષુ ઈ. સ. પંદરમા શતકમાં થયા હોય અથવા તો વલ્ભાચાયૅના સમકાલીન હ્ય એમ જણાય છે.** 
ભારતીય તત્ત્વસ્ાનના ઇતિહાસમાં વિજ્ઞાનભિક્ષુનું સથાન મહત્ત્વનું છે, કારણુ કે તેમણે બધાં આસ્તિક 
દશૈનોનો સારો સમન્વય કરી સિદ્ધ કર્યું છે કે વેદાન્ત અને ખીન્ત આસ્તિક દશેનો વચ્ચે વિરોધ નથી, 
વેદાન્તને માત્ર ખૌદ્ધદર્શન સાથે જ વિરોધ છે, અને તેથી ખ્રહ્મસૂત્રકાર ફક્ત ખૌદ્દદશેનની જુદી જુદી 
શાખાઓનું જ ખણડન ડરે છે. જેમ ગૌડપાદાચાર્યે વિસ્ઞાનનાદ અને ઓપનિષદ દશેન વચ્ચેનું અંતર 
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૪૬ અણુભાષ્મપ્રકારા, પૃ. ૭૮ 

. ૪૨ વિજ્ઞાનભિક્ષુતો સમય ઇ. સ. ૧૬ સું રાતક છે એમ રાધાકૃષ્ણન ( ભા. ત. ભા. ૨. પૃ. ૨૫૧, ૪૫૬ 

ટિ), દાસમુસ (શા. ત. ભા. 1, પૃ. ૨૨૨), કીથ (સાં, દ. પ. ૨૦૪), મેકડોનલ (ભારતનો ભૂતકાલ, પ. 

૧૫૨). પરંતુ દાસગુપ્ત અન્ય સ્થળે (ભા. ત. ભાગ ૩, પૃ. ૪૮૨) કહે છે કે વિજ્ઞાનભિક્ષુનો સમય ઈ. સ. 
નું ચૌદ્મું રાતક છે. દરાસગુપ્તતા ગ્રન્યોમાં આમ પરસ્પરવિરોધ છે. તેમનો સય અભિપ્રાય કયો ? 


પે ડગ તં 


પ્રયભ કરેલી છે. એટલું જ નહિ ષણ સાૉંખ્યયોગની પ્રષ્ટિયાનો વેદાન્તર્મા સ્વીકાર કરીને તેસણે એક 
અભિનવ દરન જ જગતને આપ્યું છે. ઉપનિષદો, મહાભારત, પુરાણો અને સ્મૃતિઓમાંથી અનેક 
પ્રમાણો આપીને વિજ્ઞાનભિક્ષુ સિદ્ધ કરે છે કે સાંખ્ય વેદપ્રતિપાદિત છે, અથવા તો અવેદિક નથી. 
તત્ત્તસ્રાનના અભ્યાસકને આ અધાં વાક્યો એક દૃદ્િએ અતિ ઉપયોગી છે. 
વિજ્ઞાનભિક્ષુએ બીન આચાર્યોની માફક કોઈ પણુ પ્રકારનો સમ્પ્રદાય સ્થાપ્યો હૈય એમ જણુતું 
નથી. તેમના નામ ઉપરથી એટલું જણાય છે કે તે પોતે સંન્યાસી હતા; અને પણિડતોની સામ્પ્રદાયિક 
આખ્યાયિકા પ્રમાણે તે ગૌડ દેશના હતા. તેમનો સિદ્ધાન્ત “અવિભાગાદ્રેત? તરીકે પ્રસિદ્ધ થએલો 
છે. દ્રેત અને અઠ્દેતનું પ્રતિપાદન કરનારાં શ્રતિ અને સ્મૃતિનાં વાક્યોનો તેમણૅ સમન્વય કર્યો છે. 
કતપ્રતિપાદક વાક્યોનું યથાથે વ્યાખ્યાન કરીને તે કહે છે કે અડ્રેતપ્રતિપાદક વાક્યોનું તાત્પર્ય એ 
છે કે પ્રકૃતિ અને પુરુષ એ બે પરસ્પર ભિન્ન છે અને ખહ્મથી પણુ ભિભ્ન છે, છતાં તે ખતતે-- 
પ્રકૃતિ અને પુરુષ-ખ્રહ્મથ્રી છુટાં રહી શકતાં જ નથી, એટલે અવિભાગની દૃષ્ટિએ અદ્ેત જ છે. 
વાસ્તવિક રીતે કેટલાક અંશમૉં વિજ્ઞાનભિશ્રુનો સિદ્ધાન્ત અન્ય વિચારકોના-ભતુપ્રપેચ, ભાસ્કર્‌, 
રામાનુજ, નિમ્બાર્ક ધયાદિના-ભેદાભેદ સિદ્ધાન્તને (મળતો છે, ખરક નિત્ય, નિગુણ, ફૅટસ્થ, શુદ્ધ 
અને ચિન્માત્ર છે. તેમાં કાલ, પ્રકૃતિ અને પુરુષ અન્તહિત --ગુમ--રહેલાં છે, આ પ્રકૃતિ અને પુસ્ય 
ખ્રહ્મથી ભિન્ન છે, અને વ્યાપક છે. પ્રકૃતિના અતિશુદ્ધ સત્ત્વ ગુણના સત્ત્તમય શરીરના--“માયા' 
નામની ઉપાધિના-આશ્રયથી મૂલ ચિન્માત્ર બાહા ઈશ્વર ખને છે અને પોતાની ધચ્છાથી, અમિમાંથી 
વિસ્કુલિંગ નીકળે તે પ્રમાણે, જીવોને ખહાર પ્રકટ કરે છે, એક ખીન્તથી વિભક્ત કરે છે અને ક્રિયા 
કરવા પ્રેરે છે. જીવો નિત, વ્યાપક અને ખ્રહ્મથી ભિન્ન છે, પણ્‌ પશ્વરની ઇચ્છાથી જ્યારે તેઓ 
પ્રકૃતિના સંબંધમાં આવે છે યારે ઉપાધિને લીધે તેઓ સર્યાદેત ખને છે. જીવ વાસ્તવિક રીતે નિષ્ક્રિય 
છે, પણુ પ્રકાતિના સંબંધથી સષ્ટિય જેવો જણાય છે. ખહ્મ અને જીવ વચ્ચે, પિતા અને પુત્રની વચ્ચે 
છે એ પ્રમાણે, અંશાંશિભાવ રહેલો છે. પુત્ર પોતાના જન્મ પહેલાં પિતામાં જ હતો, અને પિતામાંથી જ 
તેનો જન્મ થાય છે; તે પ્રમાણે જીવ ખ્રહ્મમાં જ હતો અને ખ્રહ્મમાંથી જ તે પ્રકટ થાય છે, અને પ્રલય 
સમયે પાછો બ્રહ્મમાં રહૈ છે. એટલે જીવ બ્રહ્મનો અશ છે. મૂલ અવસ્થામાં જીવ ખહ્માથી વિયુક્ત થઇ 
શક્તો નથી, તેથી તે બેની વચ્ચે અવિભાગાત્મક અભેદ છે. ઈશ્વરની ધચ્છાથી જ પ્રકૃતિ અને પુરુષનો 
સંબંધ થાય છે,-અને આ ખાખતમાં ભિક્ષુ સાંખ્યોથી ભિન્ન પડે છે-, અને પ્રકુતિમાંથી, સાંખ્યદશનમાં 
છે તે પ્રમાણે, મહત્‌ ધયાદિ કેમે જગત્‌ ઉત્પન્ન થાય છે. જગત્‌ એ પ્રેકૃતિતું પરિણામ છે; એટલે વિજ્ઞાન- 
ભિક્ષુના અભિપ્રાયે ષહ્મા એ જગતનું ઉપાદાન અને નિમિત્તકારણુ નથી પણુ અધિ્ઠાનકારણ છે, 
જ્યારે પ્રકૃતિ જગતતું ઉપાદાન અને નિમિત્તકારણ્‌ છે,-અને આ ખાખતમાં ભિક્ષુ ચોગદશેનથી ભિન્ન 
પડે છે. પ્રશુતિ ખહ્મમાં અવિભક્ત છે અને બ્રહમથી ઉપણખ્ધ થઈ ને જગત્‌ ઉત્પન્ન ડરે છે તેથી ખ્રહ્મને 
જગતનું અધિછાન કારણ કહેવામાં આવે છે. શાંકરદશૈનમાં પણ્‌ ખ્રહ્મા જગતનું અધિણાનકારણુ બને 
છે, પણ લાં જગત્‌ એ ભ્રાન્તિરૂપ છે જ્યારે ભિક્ષુના સિદ્ધાન્તમાં જગત્‌ એ પ્રકૃતિનું સય પરિણામ છે. 
પ્રકૃતિ જગદ્રધે પરિણામ પામે છે તેમાં કોઈ જાતનું પ્રયોજન રહેલું હોતું નથી, અને આ દૃષ્ટિએ 
ભિક્ષુની_ પ્રક્રિયા સાંખ્યપ્રક્રિયાથી ભિન્ન પડે છે. રાગદ્રેષને લીધે પુરુષનો “ હું ખુદ્ધિથી ભિન્ન છું ' એ 
પ્રમાણેનો વિવેક જતો રહૈ છે. આ અવિવેકથી પુરુષને સંસારની પ્રાપ્તિ અને સુખદુઃખનો અનુભવ થાય 
છે. યોગના સાધનથી જ્યારે અવિવેકનો નાશ થાય છે વારે સુખ અને દુઃખ એ બન્તેનો અનુભવ પણુ 
નાશ પામે છે. મનુષ્ય, શાસ્રનું જ્ઞાન પ્રાસ કરીને, યોગ અને ભક્તિથી પોતાના જીવનમાં પણ મોક્ષ મેળવી 
શકે છે. સગુણોપાસના અને નિગુણોપાસનાને અવસ્થાભેદે સાધન તરીકે સ્વીફારીને જીવને પ્યાન કર્‌ન 
વાનું હૈય છે કે “ હું બહમ છું ; અને આ પ્રકારના જ્ઞાનથી, અસ્મ્પ્રસાત સમાધિથી, તે જીવને મોક્ષ મળે 
છે. પરમેશ્વરની ભક્તિથી સમ્યક્‌ જ્ઞાન પ્રાપ્ત કરી શકાય છે. અને સસ્યક્‌ સાન એ મૌક્ષનો સાક્ષાત્‌ હેતુ 
છે. ગરુડપુરાણુના “લોકનું પ્રમાણુ આપીને ભિક્ષુ કહે છે કે “ભક્તિ' શખ્દમાં જે મગ્‌ ધાતુ છે તેનો 
અથે “સેવા! થાય છે. પ્રેમલક્ષણા ભક્તિ અતિ ઉત્તમ છે, અને આ પ્રકારની ભક્તિથી જીવ, નદી સમુ- 
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દ્ર્માં લય પાસે છે તે પ્રમાણે, ખાહમાર્મા લય પામે છે. મોક્ષાવસ્થામાં જીવને સુખનો અથવા આનન્દનો 
અનુભવ થતો નથી. સુખદુઃખનો અનુભવ ન થાય એજ પરમ ધ્યેય છે. મોક્ષાવસ્થામાં જીવ ખાહાની સાથે 
એકરૂપ થતો નથી પણુ બ્રહ્મમાં ચિન્માત્ર સ્વસ્પે રહે છે. વહ્ભાચાર્ય અને ચૈતન્યની પ્રેમલક્ષણા 
ભક્તિની સાથે વિજ્ઞાનભિક્ષુની પ્રેમલક્ષણા ભક્તિ સરખાવવા જેવી છે. પ્રેમલક્ષણા ભક્તિનું સ્વરૂપ સમ- 
નવવાને માટે વિજ્ઞાનભિક્ષુ ભાગવતનું પ્રમાણુ અનેક વાર આપે છે. આ પ્રમાણે પ્રેમલક્ષણા ભક્તિના 
ઇતિહાસમાં વિસ્ઞાનભિક્ષુ, વલ્મભાચાયે અને ચૅતન્યના પુરોગામી તરીકે, આપણું ધ્યાન ખેંચે છે. વિજ્ઞાન- 
લિક્ષુનું માનસ સમન્વયપ્રિય છે, એટલે એમણે સાંખ્ય, યોગ, ન્યાય, વૈશેષિક અને પાંચરાત્રનો યોગ્ય 
સ્વીકાર કરીને કર્મ, જ્ઞાન અને ભક્તિની સારી સંગતિ દર્શાવી છે. વિજ્ઞાનભિક્ષુની હૃદિએ ખ્ાહાની “માયા 
નામની ઉપાધિ અનિર્વેચનીય નથી, જગત્‌ અસત્ય નથી અને જવ ખ્રહ્મથી અભિન્ન નથી, એટલે તે 
પોતાના બ્રહમાસૂત્રભાષ્યમાં અનેક સ્થળે શકરાચાર્યને “ આધુનિક? કહીને તેમના મતનું સારં ખણ્ડન કરે 
છે, અને “શ્રન્યવાદની અંતરંગભૂમિકા' છે એમ કહે છે.“ ઈશ્વરગીતા ઉપરની ટીકામાં અને સાંખ્ય- 
પ્રવચન ભાષ્યમાં તો તે પદ્મપુરાણના *લોકો આપીને કહે છે કે શેકરાચાર્યનો “ માયાવાદ' એ પ્રચ્છન્ન 
ખૌદ્ધદશેન છે. વળી, ભિક્ષુના અભિપ્રાયે નારાયણ, વિષ્ણુ અથવા કૃષ્ણ એ શ્રહ્મનો અંશ છે, એટલે 
ખ્રજ્થી ભિન્ન છે. ભિક્ષુનો આ સિદ્ધાન્ત મપ્વાચાર્ય, વહ્મભાચાર્ય, ચૈતન્ય દાદિ તત્ત્વચિન્તકોના સિદ્ધા* 
ન્તથી સપણ રીતે ભિન્ન પડે છે. 


, શ્રીકૃષ્ણચેતન્ય અથવા ગૌરાંગ મહાપ્રભુ (ઈ. સ. ૧૪૮૫-૧૫૩૩) આ જ સમયમાં બંગાળામાં 
પ્રાદુર્ભૂત થયા છે, અને જેમ ઉત્તર અને પશ્ચિમ હિન્દુસ્તાનમાં વક્ષભાચાર્યે ભક્તિમાગેનો ઉપદેશ કરીને 
પ્રચાર કરેલો છે તેમ પૂર્વ હિન્દુસ્તાનમાં ચૈતન્યે ભક્તિમાગૅનો પ્રચાર કરેલો છે, અને તે જ સમયે આસા- 
સમાં શેકરદેવે પણુ ભક્તિમાર્ગેનો પ્રચાર કરેલો છે. ચેતન્યે બહુ ગ્રન્થો રચેલા નથી, કારણુ કે તે પોતે 
અસાધારણુ પણિડત હવા છતાં પણુ મુખ્યત્વે પ્રેમલ ભક્ત હતા, અને તેથી તેમનો ખધો સમય ભગ- 
વત્કથા અને કીર્તન અને ઉપદેશમાં જતો હતો. તેઓ એમ માનતા હતા કે શ્રીમદ્વાગવત પુરાણુ જ 
એ એક એવો ગ્રન્થ છે કે જે વેદ, ઉપનિષદ્‌ અને ખ્રહ્મસૂત્રનું યથાર્થ વ્યાખ્યાન કરે છે, અને તેથી દરેકે 
' ભાગવતનો જ વિચાર્‌ કરવો. આ દૃષ્ટિથી, જ “ભાગવતભાષ્ય' નામનો ગ્રન્થ પ્રસિદ્ધ થએલો છે.”* 
સામ્પ્રદાયિક સાહિયની ન્યૂનતા તેમના શિષ્યોએ દૂર કરેલી છે. સૂપગોસ્વામીના અનેક ગન્થોમાં 
ભક્તિર્સામૃતસિન્ધુ અને ઉજ્જ્વલનીલમણિ એ બે ઞન્થો સુખ્ય છે. સનાતન ગોસ્વામીએ હરિભક્તિન 
વિલાસ,”* વેષ્ણુવતોષિણી નામની ભાગવત ઉપરની ટીકા અને ભાગવતામૃત એ ત્રણ સુખ્ય ગન્થો 
લખ્યા છે. અને તેમના ભત્રીનન જીવ ગોસ્વામીએ ચૈતન્ય સમ્પ્રદાયને અતિ વિપુલ સાહિત્ય આપ્યું છે. 
તેમાં ષટ્સંદભે તત્તતત્ઞાનની દૃ્િએ અતિ મહત્ત્વના છે, અને તે ગ્રન્થોએ ખ્રહ્મસૂત્રભાષ્યનું કાર્ય ડરેલું છે. 
ઈ. સ. અરાહઢમા શતકના આરંભમાં જ બલદેવ વિદ્યાભૂષણે ખ્રહ્મસૂત્ર ઉપર “ગોવિન્દભાષ્ય ' નામનું ભાષ્ય 
અને પ્રમેયર્ભાવલી નામનો સ્વતંત્ર ગ્રન્થ રચીને સામ્પ્રદાયિક સાહિત્યમાં સારો ઉમેરો કરેલો છે. આ 
જ સમયમાં વિશ્વનાથ ચક્રવર્તીએ ( લગભગ ઈ. સ. ૧૭૦૪ ) ભાગવત ઉપર્‌ એક ટીકા લખેલી છે. 
સંસ્કૃત સાહિય ઉપરાંત બંગાલી ભાષામાં ચેતન્યસમ્પ્રદાયનું અતિ વિશાલ સાહિત્ય ર્ચાએલું છે. 


ગીતગોવિન્દકાર્‌ જયદેવ (ઈ. સ. ૧૨ મું શતક ), વિઘાપતિ, ઉમાપતિ અને ચણ્ડીદાસ (ઈ. સ. 
૧૪ સું શતક)નાં કાનો ઉપર્‌થી સ્પષ્ટ થાય છે કે ચેતન્યની પહેલાં બંગાળ અને બિહારમાં રાધા- 
કુષ્ણુનો ભક્તિમાર્ગ પ્રચરિત થઈ ગએલો હતો, આ જ વાતાવરણમા ચૈતન્યનો પ્રાદુર્ભાવ થએલો છે, 
અને તેને પરિણાસે ચૈતન્યના સિદ્ધાન્તો ઉપર્‌ તેમના પુરોગામીઓના વિચારોની ઘણી અસર્‌ થએલી 
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છે. વલભાચાર્ય અને ચૈતન્ય એ બે સમકાલીન, વહ્યભાચોર્ય ચૈતન્યથી ખાર વર્ષે મોટા; અને આ ખએેના 
વિચારોમાં બહુ સામ્ય છે. ચૈતન્યસમ્પ્રદાયમાં શ્રીયુષ્ણ જ પરખ્રહા છે. તે સચ્ચિદાનન્દ છે, આનન્દમય 
છે, દિવ્યગુણોપેત છે, અને પ્રાકૃતગુણરહિત છે. તે અતિમનોહર છે અને પ્રેમ ઉત્પન્ન કરે છે. તેમની 
શક્તિઓ અનન્ત છે, અને તેમાં ત્રણ શક્તિઓ-ચિત્શક્તિ, માયાશક્તિ અને જીવશક્તિ-સુખ્ય છે. 
ચિત્શક્તિ એ પરખ્હાની બુદ્ધિ અને ઇચ્છા છે, અને તેના પૂણુ આવિર્ભાવને હુલાદિની શક્તિ કહેવામાં 
આવે છે. માયાશક્તિ મોહ ઉત્પન્ન કરે છે અને તેને લીધે જગત્‌ ઉત્પન્ન થાય છે. જીવશક્તિમાંથી 
જીવોનો ઉદ્રમ થાય છે. કૃષ્ણની બીજી એક શક્તિ છે અને તેને વિલાસશક્તિ કહેવામાં આવે છે. આ 
વિલાસશક્તિ બે પ્રકારની છેઃ-(૧) પ્રાભવવિલાસ, અને (ર ) વૈભવવિલાસ. “ પ્રાભવવિલાસ' શક્તિને 
લીધે કૃષ્ણુ રાસલીલામાં અનેક રૂપો ધારણુ કરે છે; અને “વૈભવવિલાસ? શક્તિને લીધે તે ચાર વ્યૃહી- 
વાસુદેવ, સંકર્ષણ, પ્રૃન્ન અને અનિરુદ્-નું સ્વરૂપ ધારણુ કરે છે. ચૅતન્યે આ ચાર્‌ વ્યૂહનાં જે 
લક્ષણો આપ્યાં છે તે રામાનુજાચાર્યે આપેલાં લક્ષણોથી ભિન્ન છે. એટલું જ નહિ પણુ દરેક વૈષ્ણુવ 
આચાર્વે આ વ્યહનાં લક્ષણો પોત પોતાના સિદ્ધાન્તની દૃષ્ટિએ જ આપેલાં છે અને તેથી આ વિષયમાં 
ભિન્ન ભિબ્ન મતો પ્રચરિત થએલા છે. વિષ્ગુ, ખ્રહા અને શિવ એ કુષ્ણુના સર્વ, રજસ અને તમસ એ 
ત્રણુ ગુણોનાં સ્વરૂપો છે. કુષ્ણે પોતે આ જગત્‌ પોતાની માયાશક્તિમાંથી જ્રીડાને માટે ઉત્પન્ન ડરેલું છે, 
જીવ અણુ છે, ખહ્દાનો અંશ છે, ખ્રહ્માને અધીન છે, અને ખ્રહ્માથી ભિન્ન છે. માયાશક્તિને લીધે જીવ 
પોતાતું સ્વરૂપ ભૂલી જય છે, અને તેથી તેને સંસાર પ્રાપ્ત થાય છે. જીવ અને જગત્‌ પરખ્રહમાથી ભિન્ન છે 
કે અભિન્ન છે એ વિષયનો નિણુય થઈ શકે એમ નથી. આ વિષય અચિન્જ્ય છે, તેથી ચૅતન્યના દશોનને 
અચિન્ય ભેદાભેદ કહેવામાં આવે છે. જગત્‌ પરખ્રહાનું-પરખ્રહ્માની શક્તિનું-પરિણામ છે, અને સત્ય છે. 
પરખ્રહ્મ પોતાની પરા શક્તિદ્રારા જગતનું નિમિત્તકારણ અને છે, અને અપરા શક્તિ અને અવિદ્યાશક્તિ- 
દ્વારા ઉપાદાન કારણુ ખને છે. જીવ અને જગત્‌ એ પરઠ્રહ્માની શક્તિનો જ આવિર્ભાવ છે. ચેતન્યસમ્પ્ર- 
દાયમાં ર્‌ાધાત્તું સ્થાન મુખ્ય છે. રાધા સ્વજીયા છે કે પરષ્ઠીયા એ વિષયમાં બે મતો પ્રચરિત થએલા 
છે. રાધા એ સર્વોત્યૂટ્ટ પ્રેમની-મહાભાવની-મૂર્તિ છે, અને ભક્તોનો આદશે છે. સાયુજ્ય, સાલોક્ય 
ઇલાદિ મુક્તિ કૃષ્ણુ વિષેની ભક્તિથી જ મળી શકે છે. નારદે અને શાણિડલ્યે પોતાનાં ભક્તિસૂત્રોમાં 
ભક્તિની જે ભિન્ન ભિન્ન ભૂમિકાઓ દર્શાવેલી છે તેને આધારે ચૈતન્યસમ્પ્રદાયમાં પાંચ ભૂમિકાઓ 
સ્વીકારવામાં આવેલી છેઃ (૧) શાન્ત, (૨) દાસ્ય, (૩) સખ્ય, (૪) વાત્સલ્ય અને (૫) માધુર્ય. 
સાધુર્ય ભક્તિમાં ભક્ત ભગવાનને પોતાના કાન્ત માને છે. ભક્તનો આ કાન્તભાવ અશવા સધુૅરા રતિ 
સર્વોત્યુષ્ટ છે. ખીજી દૃષ્ટિએ ભક્તિના બે પ્રકારો આપવામાં આવેલા છેઃ (૧) વૈધી, અને (૨ ) રાગા- 
નુંગા. વૈધી ભક્તિ શાસ્રરમાં દર્શાવેલા નિયમો પ્રમાણે થાય છે અને તેથી તે વહ્ભાચાર્યની “મર્યાદાભક્તિ”ને 
ઘણી ખરી મળતી છે. રાગાનુગા ભક્તિમાં શાસ્રનો નિયમ હોતો નથી. તે સ્ેહમૂલક છે અને તેનો 
હુદ્ાન્ત ગોપીજનો છે. રાગાનુગા ભક્તિ વહ્મભાચાયની “ પુષ્ટિભક્તિ 'ને મળતી છે, ભક્તિ એ સ્વતંત્ર ર્સ 
છે એમ પ્રમાણુપુરઃ સર સિદ્ધ કરવામાં આવેલું છે. વાસ્તવિક રીતે શ્રીયૃષ્ણુ જ પુરુષ છે અને ખધા 
જીવો સ્ત્રી છે એ પ્રકારની ભાવના ચેતન્યસમ્પ્રદાયમાં સ્વીકારવામાં આવેલી છે. ભગવાન્‌ વિષેના પ્રેમતું 
નિરંતર પાન થયા જ કરે એ ભક્તનું ધ્યેય છે. ભગવાનની રાસલીલા ગોલોકમાં નિત્ય ચાલ્યા જ ડરે છે. 
તેમાં અનેક પ્રકારનાં ગોપીજનો છે. જેમ ભ્રમરી મધથી જુદી છે, તેની આજુબાજુ ફરે છે અને તેનું 
પાન કરીને મષરૂપ ખની ન્ય છે તેમ જીવ પુષ્ણુથી ભિજ્મ છે, કૃષ્ણનું ભજન અને કીર્તન કરે છે અને 
કૃષ્ણુના માધુય્‌નું પાન કરીને પોતાનું સ્વરૂપ ભૂલી જઈ કૃષ્ણુરૂપ જેવો ખની જય છે. મૃષ્ણુની રાસ 
લીલાનો આનન્દ લેવો એ ભક્તનો આદશે છે. ચૈતન્ય પ્રથમ મષ્વસમ્પ્રદાયના હતા અને તેથી ચૈતન્યનો 
સમ્પ્રદાય મપ્વસમ્પ્રદાયમાંથી ઉત્પન્ન થએલો છે એવી કેટલાક પ્રાચીન વિચારકોની માન્યતા છે, પણુ 
મપ્વદશેન અને ચૈતન્યદર્શન એ બેની વચ્ચે એટલો બધો મહત્ત્વનો ભેદ રહેલો છે કે એ માન્યતા 
સ્વીકાર્ય નથી. ચૈતન્યદરીન કેટલેક અંશે રામાતુજદશેન અને નિમ્ખાકદર્શન સાથે મળતું છે, પણુ વધારે 
પ્રમાણુમાં તો તે વહ્ભાચાર્યના શુદ્ધાકેતદશન અને પુષ્ટિમાગે સાથે મળતું આવે છે, 
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વલ્લભાચાયવું પ્રાકટ્ય ઈ. સ. ના પંદરમાં શતકમાં થએલું છે. (ઈ. સ, ૧૪૭૩-૧૫૨૫ ).*5 
તેમણે વેદ, ગીતા, બ્રહ્મસૂત્ર અને ભ્રાગવત એ ચારને પ્રસ્‍થાન તરીકે સ્વીકારીને કેવલ શબ્દપ્રમાણુને 
આધારે જ પોતાના સિદ્ધાન્તતું સ્થાપન કરેલું છે. વેદના અથમાં સંદેહ પડે તો ગીતાની મદદથી તે 
સંદેઠ દૂર કરવો; ગીતામાં સંદેહ પડે તો ખ્રહ્મસૂત્રની મદદથી દૂર કરવો; અને ખ્હ્મસૂત્રમાં સંદેહ પડે 
તો ભ્ઞાગવતની મદદથી દૂર્‌ કરવો; આ પ્રમાણે ભાગવત અન્ય પ્રસ્‍થાનોના વ્યાખ્યાનરૂપ છે એમ વલ- 
ભાચાર્યનું મતય છે. તેમણે અનેક મહત્ત્વના ગન્થો રચૈલા છે: “અણુજ્ઞાષ્ય' નામનું ખહ્મસૂત્રભ્રાષ્ય, 
પૂર્વમીમાંસાભ્રાષ્ય, સપ્રકાશ તત્વદીપનિબન્ધ, ' સુખોધિની ' નામની ભાગવતટીકા અને ષોડશગન્થો, 
ધયાદિ. ખ્ર. સૂ. ૩. ૨. ૩૩ સુધીનું અણુભાષ્ય વહ્ભાચાર્યનું રચેલું છે, અને ખાકીનું તેમના દ્વિતીય પુત્ર 
વિટ્લનાથજીનું રચેલું છે.” અણુભાષ્યની રચનારોલી, “ અણુભાષ્ય ' એ નામ અને વહ્મભાચાર્યના અન્ય 
ગ્રન્થોમાં આવેલાં કેટલાંક સાધક પ્રમાણો એમ સૂચવે છે કે વલ્લભાચાર્યે ખહાસૂત્ર ઉપર એક સવિસ્તર્‌ 
ભાષ્ય- જેને આપણે “બહદ્ભાષ્ય' તરીકે ઓળખાવી શકીએ તે-રચેલું હેવું જોઈએ.“ ખા. સૂ. ૨. 
૧. ૧ ના અણુભાષ્યમાં જે શ્લોક જેવામાં આવે છે-અને આ *લોક થોડા ફેરફાર સાથે ભાગવત ૧૦, ૮૫. 
રપ ઉપરની સુખોધિની ટીકામાં પણુ જેવામાં આવે છે-તે મધ્વાચાર્યના “ અણુભાષ્ય' નામના *લોકખદ્ધ 
ખ્રહ્મસૂત્રભાષ્યમાં છે, અને મને એમ લાગે છે ફે વલ્ભાચાર્યે આ *લોક મધ્વાચાર્યના અણુભાષ્યમાંથી 
લીધો છે. મધ્વાચાર્યે ખ્રહ્માસૂત્ર ઉપર ત્રણ પ્રકારનાં વ્યાખ્યાનો રચેલાં છે.” વલ્રભાચાર્યે પણુ વિસ્તૃત 
અને સંક્ષિ્ એ પ્રકારના ગ્રન્થો રચેલા છે. તેથી એમ અનુમાન થાય છે કે મધ્વાચાયેની “ અણુભાષ્ય* 
સંજ્ઞા જોઈ ને વહ્મભાચાર્યે પોતાના સંક્ષિપ્ત ખ્રહ્મસૂત્રભાષ્યને “ અણુભાષ્ય ' સંજ્ઞા આપી હોય, આચાર્યનું 
બુહદ્ભ્માષ્ય અયારે અપ્રાપ્ત છે. 


વલ્લભાચાર્યે રચેલા પૂર્વમીમાંસાભાષ્યમાંથી આજે કારિકાઓ અને ભાવાર્થપાદભાષ્ય જેટલો અલપ 
'ભાગ જ પ્રાપ્ત થાય છે. તત્વદીપનિખન્ધનાં ત્રણુ પ્રકરણો છેઃ (૧) શાસ્રાથે, (ર) સર્વનિર્ણુય અને (૩) 
ભાગવતાથે. ભાગવત ઉપરની “સુખોધિની' ટીકા અપૂર્ણું છે. પ્રથમ ત્રણ સ્કન્ધ, દશમ સ્કન્‍્ધ અને 
એકાદશ સ્કન્ધના ચાર અધ્યાય અને પંચમ અધ્યાયના એક શ્લોક ઉપર જ “સુખોધિની? ટીકા પ્રાપ્ત 
છે, આચાર્યે સોળ નાના પ્રકરણ ચ્રન્થો રચેલા છે, જેને “ષોડશ ગ્રન્થો' કહેવામાં આવે છે. આ ગન્થો 
લઘુ છે છતાં સિદ્ધાન્તનું સાન મેળવવાને માટે અતિ ઉપયોગી છે. આચાર્યના ખીજ પણુ કેટલાક 
ગ્રન્થો છેઃ પુરુષોત્તમનામસહસ, પત્રાવલેખન, ગાયત્રીભ્રાષ્ય, દશમસ્કન્ધાર્થાનુષ્ઠમણિકા, ત્રિવિધલીલા- 
નામાવલી, શ્રુતિગીતા, ભગવત્પીઠિકા, શિક્ષાશ્લોક ધ્યાદિ. અન્ય સમ્પ્રદાયોમાં શિષ્યપર્‌મ્પર્‌ા સ્વીકા* 
રાએલી ૪, જ્યારે શુદ્ધાદ્વેતસમ્પ્રદાયમાં પુત્રપરમ્પરા સ્વીકારાએલી છે. વલ્લભાચાર્યની પછી તેમના 
વંશજેએ-ગોસ્વામી મહારાજાઓએ-અને શિષ્યોએ સામ્પ્રદાયિક સાહિત્યની સમૃદ્ધિ કરેલી છે.” તેમાં 
નવ લાખ શ્લોકતું સાહિય રચનાર પુસ્ષોત્તમજીનું (જન્મ આશરે ઈ. સ. ૧૬૬૮) નામ અતિ પ્રસિદ્ધ 
છે. તેમણે અણુભાષ્ય ઉપર્‌ “પ્રકાશ' નામની ટીકા લખેલી છે અને તેમાં તુલનાત્મક દૃષ્ટિએ અન્મ 
ભ્રાષ્યકારોનાં વ્યાખ્યાનોની સમીક્ષા કરીને શુદ્ધાદ્રેતસિદ્ધાન્તનું સારૂં સમથન કરેલું છે. “પ્રકાશ' ઉપર 
યોગી ગોપેશ્વરજીએ (જન્મ આશરે ઈ. સ. ૧૭૭૯ ) “રશ્મિ? નામની વિદ્ધત્તાપૂર્ણું ટીકા રચેલી છે, 
અયુભાષ્ય ઉપર અન્ય ટીકાઓ પણુ લખાએલી છેઃ દા. ત. મથુરાનાથજીનો “ ભ્રાષ્યપ્રકાશ '; રછુનાથા- 
ત્મજ ત્રજનાથની ( જન્મ આશરે ઈ. સ. ૧૬૮૮ ) “વેદાન્તચન્દ્રિકા '; બાલકૃષ્ણુ અથવા લાલૂભટ્ની 
( પ્રકાશકાર્‌ પુરુષોત્તમજીના સમકાલીન ) “ગૂઢાથેદીપિકા'; સુર્લીધરજીની “ન્યાખ્યા'; ઇચ્છારામ 
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૪૬ ગો. હ. ભટ્ટઃ વલ્લભાચાયૈનો પ્રાદુર્ભાવ સમચ, નવમ પ્રા. પ. પૃ. ૫૯૫-૬૦૨. 
૪૭ ગો. હ. ભટ્ટ: અણુભાષ્યનું દ્રિકર્ટૃત્વ, ચતુર્થ પ્રા. ૫પ. પ્ર. ૭૯૯-૮૦૬. 

૪૮ આ વિષય એક સ્વતંત્ર લેખસપે ચચવાનો છે. 

૪૯ જુવો ઉપોદૂધાત, પૃ. ૨૬. 

૫૦ આ વિષયનું નિસપણુ કરનારું પુસ્તક થોડા સમયમાં પ્રસિદ્ધ થરો, 


૨૪ 


ભટ્ટનો ( આશરે ઈ. સ, ના અસઢમા શતકનો ઉત્તરાધે ) “પ્રદીપ”; મિરિધર્જીનું (ઈ: સ. ના અરાઢમાં 
શતકનો અન્ય ભાગ અને ઓગણીસમા શતકનો આર્રભ ) ' વિવરણુ?. પ્રકાશકાર પુરુષોત્તમજીના કાકા 
મુષ્ણુચન્દ્રજીએ “ભાવપ્રકાશિકા' નામની વૃત્તિ લખેલી છે. રાણા જયસિંહની આજ્ઞાથી ત્રજનાથ ભટ્ટ 
“મરીચિકા? નામની ખ્ાહાસૂત્રવૃત્તિ રચેલી છે. ગોપેશ્વરજી રશ્મિમાં ( ખા, સૂ. ૧. ૪. ૧૪, પૃ. €૨૮) 
મરીચિકાનો નિદેશ કરે છે, એટલે ત્રજનાથ ભટ્ટ ગૌપેશ્વરજના પહેલાં થઈ ગયા એમ સ્પણૃ થાય છે. 
પુરષોત્તમજીએ “વેદાન્તાધિકરણુમાલા', અને નિલેયરામ ભટ્ટે ( આશરે ઈ. સ. ના અરાઢમા શતકતો 
ઉપ્તરાધે ) “અધિકરણુસંમહ ' રચીને ષ્રહ્માસૂત્રના અભ્યાસમાં સરલતા કરી આપી છે. 


વક્ષભ્રાચાર્યના તત્ત્વસાનમાં સચ્ચિદાનન્દ બહ્મ જ પરમ તત્વ છે. બ્રહ્મ રસાત્મક, સાકાર-આનન્દા- 
ક્રાર-ન્યાપક, સર્વશક્તિવાળું, સર્વધર્મવાળુ, સર્વ, સર્વકત્‌ે, વિરુદ્ધધર્મોવાળું, અને પ્રાકૃતગુણુરહિત છે. 
ક્રીડાને માટે “ હું બહુ થાઉ' અને ઉત્પન્ન થાઉ'' એવી ઇચ્છા થતાં ખ્રહ્ો પોતે પોતાના સ્વરૂપમાંથી જ 
જગત્‌ ઉત્પન્ન કરેલું છે. ખ્રહ્મ જગતનું નિમિત્ત અને ઉપાદાન કારણુ છે. બ્રહ્મ અનેક પ્રકારે સૃષ્ટિ કરે 
છે; સાક્ષાત્‌, પુરુષદ્દારા, માયાથી ધયાદિ. જગત્‌ બ્રહ્મના સ્વરૂપનું પરિણામ છે છતાં પણુ બ્રહ્મમાં 
કોઈપણુ પ્રકારનો વિકાર પ્રાતત થતો નથી એમ શ્રુતિ સ્મૃતિ પ્રમાણને આધારે જ સ્વીકારવામાં આવ્યું 
'છે. આ સિદ્ધાન્તને અવિમૃતપરિણામવાદ કહેવામાં આવે છે. જગત્‌ સવ છે, બ્રાન્તિકૂપ નથી અને 
્રહ્નથી અનન્ય છે એમ આ સિદ્ધાન્ત ઉપરથી ફલિત થાય છે. જીવની અવિધાથી જે અહંતામમતાન 
ત્મફ સંસાર ઉત્પન્ન થાય છે તે મિથ્યા છે, અને સત્ય જગતથી ભિન્ન છે. જગત્‌ અને સંસારનો આ 
મહત્ત્વનો ભેદ યાદ રાખવા જેવો છે. જગતમાં ખ્રહ્માનો સત્‌ અંશ પ્રકટ થએલો છે, જયારે ખાષીના બે 
અંશો-ચિત્‌ અને આનન્દ-તિરોહિત રહેલા છે. ખ્ાહ્માની આવિર્ભાવ અને તિરોભાવ એ બે શક્તિઓ છે, 
અને તેને પરિણામે પદાર્થોમાં કેટલાક ધર્મા પ્રકટ થાય છે, જ્યારે બીન્ત કેટલાક ધર્મો અપ્રકટ રહે છે. 
વળી, આરવિર્ભાવશક્તિથી બ્રહ્મ પોતાનામાં રહેલું કાર્ય ખહાર પ્રકટ કરે છે, અને તિરોભાવશક્તિથી તે 
કાર્યને પોતાનામાં પાછું તિરોહિત કરી દે છે; અર્થાત્‌ તિરોભાવથી કાય કારણુરૂપે રહૈ છે અને આવિર્ભાવથી 
કાર્ય કાર્યતરીકે પ્રકટ થાય છે. અગ્નિમાંથી વિસ્કુલિંગ નીકળે છે તે પ્રમાણે બહ્મમાંથી જીવોનો ઉડ્રમ 
થાય છે, જીવમાં બ્રહ્મના સત્‌ અને ચિત્‌ એ બે અંશો પ્રકટ છે, જ્યારે આનન્દ અંશ અત્રેક્ટ છે. જીવ 
'નિય અને અણુ છે; બ્રહ્મનો અંશ છે, અને બ્રહ્મથી અનન્ય છે. તેનો ચૈતન્યગુણુ પ્રસરણશીલ છે. 
ખ્રહ્મના આનન્દ અશમાંથી અંતર્યામીનો આવિર્ભાવ થાય છે. જેમાં ગણિત-મર્યાદિત-આનન્દ છે તે 
“અક્યરષ્રહ્મા' કહેવાય છે. પરબ્રહ્મનો આનન્દ અગણિત છે. બાહ્ય, ભગવાન્‌ અને પરમાત્મા એ ત્રણુ 
'શખ્દો પર્યાયરૂપ છે. ભગવાન્‌ શ્રીકૃષ્ણ જ પરમાત્મા છે, પરબ્રહ્મ છે. આ પ્રમાણે જડ, જીવ અને 
અંતર્યામી એ ત્રણુ, બ્રહ્મના સત, ચિત્‌ અને આનન્દ એ ત્રણ અશમાથી જ અનુકમે પ્રકટ થાય છે, 
અર્થાત્‌ કારણ બ્રહ્મ છે અને કાર્ય પણુ બ્રહ્મરૂપ છે. ખ્રહ્મના ખધા ધર્મોનો આવિર્ભાવ થતાં સર્વ ષ્રહ્મ જ 
છે. માયા ધયાદિ પદાથેની કલ્પના ફર્યા વિના, કેવલ શખ્દપ્રમાણુને અનુસરીને જ આચાર્યે સિદ્ધ 
કર્યું છે કે બ્રહ્મા પોતે જ જગદ્રૂપ થએલું છે. શુદ્ધ ખ્રહ્મ જ, માયાશખલ બ્રહમા નહિ, કાર્યેકારણુરૂપ છે. 
“ખહ્મને માયાનો સંખંધ નથી થતો તેથી તે શુદ્ધ કહેવાય છે. તેથી આચાર્યના સિદ્ધાન્તને “શુદ્ધાટેત”*' 
કહેવામાં આવે છે, અને એ રીતે શકરાચાયેના સિદ્ધાન્તથી ભેદ દર્શાવવામાં આવે છે. “ શુદ્ધાક્દેત ' પદમાં 
( શટ ચ તથ્ટ્વૈત્તમ્‌ એ પ્રમાણે ) કર્મધારય અથવા ( જીજયોઃ જાર્યજારળયોઃ ઞદ્રેતમ્‌ એ પ્રમાણે ) ષછી 
તત્પુસ્ષ સમાસ છે. આ શજ્ઞુદ્ધાટ્ેતબ્રહ્મવાદથી જ ઉપનિષદમાં વર્ણાવેલી સર્વવિજ્ઞાનપ્રતિજ્ઞા સંભવે છે, 
અને શ્રતિનું યથાથ નાખ્યાન થઈ શકે છે. જેમ સુવર્ણુનો અંશ સુવર્ણુરૂપ છે તેમ ખ્રહ્માનો અંશ-જગત્‌ 
અને જીવ-ખબ્રહ્મારૂપ જ છે એમ તસ્વમસિ ક્રતિનું તાત્પર્ય છે. 
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પ૬ સંક્ષેપ શારીરક (૩. ૨૬૮-૨૨૦) ઉપરની ટીકામાં મધુસૂદન સરસ્વતી પોતાના વિવવેવાદ્ને માટે 
“જીદ્ધાટ્વેત' રાબ્દ વાપરે છે. અહીં સામાન્ય અર્થમાં જ એ શબ્દ વપરાએલો છે. 


રષ 


ઠહાની અચિન્ય અને અનન્ત શક્તિઓ છે. “ માયા' નામની ખ્રહાની સર્વભવનસામર્થ્યર્ૂપ 
શક્તિ છે અને તે બ્રહ્મમાં જ રહેલી છે. આ 'માયા' શક્તિ શેકરાચાર્યની “ માયા' થી સર્વથા ભિભ્ 
છે. માયાથી “વિધ્રા' અને “અવિદ્યા' એ બે પ્રકારની બ્રહ્મની શક્તિઓનું નિર્માણુ થાય છે. વિદ્યાનાં 
પાંચ પર્વ છેઃ (૧) વૈરાગ્ય, (ર) સાંખ્ય, (૩ ) યોગ, (૪) તપ, અને (૫) કેશવની ભક્તિ. અવિધાનાં 
પણુ પાંચ પર્વ છેઃ (૧) સ્વરૂપનું અજ્ઞાન, (ર) દેહાધ્યાસ, (૩) ઇન્દ્રિયાધ્યાસ, (૪) પ્રાણાધ્યાસ, અને 
(૫) અન્‍્તઃકરણુાધ્યાસ. ખ્ાહાની સર્વનો સર્વ પ્રકારે ભોગ કરવાની ઇચ્છાથી જીવના ભગવ#્ઠર્મોનો 
તિરોભાવ થાય છે, અને તેથી બન્ધ અને વિપયેય થતાં તેને-જીવને-સંસાર પ્રાપ્ત થાય છે. ખ્રહ્મો પોતાના 
સ્વરૂપમાંથી જ ખધી સૃષણિ ફરેલી છે-આત્મસૃષ્ટિ છે-તેથી બ્રહ્મને વૈષમ્ય અને નેવેણ્યનો દોષ પ્રાસ 
થતો નથી. વિધ્ાથી-તત્ત્વત્ઞાનથી-પંચપર્વા અવિદ્યાનો નાશ થાય છે, અને તેને પરિણામે અહંતામમ- 
તાત્મફ સંસાર્‌ પણુ નાશ પાસે છે; જગત્‌-પ્રપેચ-નો નાશ થતો નથી, કારણુ કે તે બ્રહ્માત્મક છે અને 
ખ્રહ્મનું માહાત્મ્ય દર્શાવે છે. 

ભગવાનના યન્ન-કર્મ-સ્વરૂપનું વર્ણન પૂર્વકાણ્ડમાં કરવામાં આવેલું છે, બરહ્મ-સાન-સ્વરુૂપનું 
વર્ણુન ઉત્તરકાણ્ડમાં કરવામાં આવેલું છે; અને અવતારી શ્રાનક્રિયાવિશિષ્ટ કૃષ્ણનું વર્ણન શ્રીમદ્ધાગ 
વતમાં કરવામાં આવેલું છે. તેથી રામાનુજાચાર્યની માફક વલ્લભાચાર્ય પણુ પૂર્વકાણ્ડ અને ઉત્તરકાણ્ડને 
એક શાસ્ત્ર તરીકે સ્વીકારે છે; અને આ જ કારણ્‌થી તેમણે બભે-પૂવે અને ઉત્તર-મીમાંસા ઉપર્‌ 
ભ્રાષ્ય રચેલું છે. મૌક્ષપ્રાત્તિના સાધન તરીકે કર્મ, જ્ઞાન અને ભક્તિ એ ત્રણુ સાધનો સ્વીકારવામાં 
આવેલાં છે. બ્રહ્મજ્ઞાન વિના અગિક્નત્ર ધ્યાદિ નિત્ય કર્મૌ કરવાથી ચિત્તશુદ્ધિ થતાં સત્ત્વગુણની વૃદ્ધિ 
થાય છે, અને તેથી કર્મ કરનાર આત્મસુખરૂપી સ્વર્ગનો અનુભવ કરે છે. પણુ ખ્રહ્મસાન પ્રાત 
કરીને જે નિત્ય કર્મો કરવામાં આવે તો તે પુરુષને ભગવદાનન્દરૂપ ફલ પ્રાપ્ત થાય છે, કારણ કે ખ્રહ્મ- 
સનીના યસ્રમાં ઉપનિષત્પ્રતિપાદિત અને કર્મકાણ્ડપ્રતિપાદિત અમિહીત્રાદિ પાંચ પ્રકારનું ભગવ- 
ત્સ્વસ્પ એમ છ પ્રકારના ભગવાન્‌ પ્રકટ થાય છે. આ પ્રમાણે સાનકર્મેસમુચ્ચયનો પણ ઉપદેશ કર્‌- 
વામાં આવેલો છે. જ્ઞાન અને કર્મથી ભક્તિ શ્રેણ છે. જેની વૃષ્ટિમાં સર્વ ષ્હ્મ જ છે, જેને સર્વત્ર સદા 
ભગવાનની સ્કૃતિ થાય છે, તે ઉત્તમ શુદ્ધાદ્વેતજ્ઞાની છે. જે એમ માને છે કે જેવા ભગવાન્‌ તેવું આ 
બધું વિશ્વ છે, વિશ્વ ખ્ાહ્મનું કાર્ય છે, ખાહ્મની ઈચ્છાથી જ વિશ્વ કાર્યસ્પે બ્રહ્મથી ભિન્ન છે, બ્રહ્મા અને 
વિશ્વ વચ્ચે ભેદ એચ્છિક છે, ઔપાધિક તથા સ્વાભાવિક નશી, ભેદસહિષ્ણુ અભેદ છે, તે મધ્યમ 
સાની છે. જે સાની છે તેને પોતાના જ્ઞાનનો વિષય ” અક્ષરબ્રહા' છે. આ જ્તાનીનો મોક્ષાવસ્થામાં અક્ષર- 
બ્રહ્મમાં લય થાય છે. ખ્રહ્માભાવ થયા પછી સનકાદિઓની માફક આ જીવનમાં સુક્તિ સંભવી શકે છે; 
પણુ આ બધા જીવન્સુક્તો સગુણુ છે, અને બ્રહ્મભાવ પછી જીવન્મુક્તિ થાય છે એ પક્ષ ગૌષ્ન છે. સુખ્ય 
પક્ષ તો એ છે કે ખહ્માભાવ પછી ભક્તિ થાય છે. યુષ્ણ પૂર્ણૂફલનું દાન કરે છે તેથી તેમની જ ભક્તિ 
કરવાની હૈય છે. 


શાસ્રનું અધ્યયન કરીને શ્રવણુ ઇલાદિ નવ પ્રકારની જે ભક્તિ કરવામાં આવે છે તેને શાસ્ત્રીય 
અથવા મર્યાદા ભક્તિ કહેવામાં આવે છે. અને શાસ્ત્રના જ્ઞાન વિના કેવલ ભગવાનની કૃપાથી સેહમૂલક 
જે ભક્તિ થાય છે તેને પુષ્ટિભક્તિ કહેવામાં આવે છે. માહાત્મ્યનજ્નાનપૂર્વક, સુઢ્રઢ, સર્વથી અધિક જે 
સહ તેને શાગ્માં ભક્ત કહેવામાં આવે છે, અને ભક્તિનું આ લક્યણુ મર્યાદાભક્તિને લાગુ પડે છે. 
પુષ્ટિભક્તિ ભગવત્કુપાથી જ થાય છે, કોઈ પણુ પ્રકારના સાધનથી થતી નથી. ઉપનિષદમાં આવેલાં 
સૃષિપ્રતિપાદક વાક્યો ભગવાનતું માહાત્મ્ય દર્શાવે છે, અને તસ્વમસિ જેવાં અભેદપ્રતિપાદક વાક્યો 
' ખહ્મ પીતાનો આત્મા હોવાથી સ્હપાત્ર છે' એમ સિદ્ધ કરે છે. આ પ્રમાણે ઉપનિષદનાં સર્વ વાડ્યો- 
સષ્ટિપ્રતિપાદક અને અભેદપ્રતિપાદક વાઝ્યો-મળીને ભક્તિનું પ્રતિપાદન કરે છે. ઉપનિષદમાં એવાં 
પણુ વાક્યો છે કે જેમાં ભગવત્પ્રાપ્તિને માટે, અન્યત્ર દર્શાવેલાં સાધનોનો નિષેધ કરીને, કેવલ ભગવા- 
નની ઇુપા-વરણુ, અતુમ્રહ-નો ઉપદેશ કરવામાં આવેલો છે. આ વાક્યોની વ્યવસ્થા ડરવાને માટે 
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વહ્ભભાચાર્યે પુદ્િમાગે-અનુથહમાગ, પુષ્ટિભક્તિ-નો સ્વીકાર કરેલો છે, અને એ પ્રકારે કૃતિને ન્યાય 
આપેલો છે. જીવની મૃતિથી સિદ્ધ થતું જે જ્ઞાનભક્તિર્પી સાધન છે તેનો શાસ્ર બોધ કરે છે, અને 
આ શાગ્રવિહિત જ્ઞાન અને ભક્તિથી જે સુક્તિ મળે છે તે મર્યાદા કહેવાય છે. જ્ઞાન અને ભક્તિ વિનાના 
જીવોને પણુ જ્યારે ભગવાન્‌ પોતાના સ્વરૂપના બલથી પોતાની પ્રાપ્તિ કરાવે ત્યારે તે પુછ કહેવાય 
છે.“ અર્થાત્‌ સાધન વિના પીતાના સ્વરૂપબલથી જ્યારે ભગવાન્‌ કાર્ય કરે ત્યારે એ પુષ્ટિ કહેવાય છે. 
આ ક્રૃતિસ્મૃતિપ્રતિપાદિત પુષ્ટિમાગે કેવલ ભગવાનની કૃપાથી જ સિદ્ધ થાય છે, અને પ્રમાણુમાર્ગે- 
મર્યાદામાગે-થી વિલક્યૃણુ છે. “ પુષ્ટિ વેદના મંત્રોમાં અનેકવાર સામાન્ય અથમાં આવે છે. પુષ્ટિ એટલે 
પોષણુ અને પોષણુનો અથે ભગવાનનો અનુગ્રહ. ( ભ્રાગ. ૨. ૧૦. ૪ ). પુષ્ટમાર્ગનો દૃષ્ટાન્ત ગોપીજન 
છે. ગોપીજન જેવાં નિસ્સાધન જીવોનો ઉદ્ધાર પૂર્ણું પુરુષોત્તમ ભગવાન્‌ શ્રીકૃષ્ણુ જ પોતાના સ્વરૂપ- 
અલથી જ કરી શકે છે, કારણુ કે ભગવાન્‌ શ્રીપૃષ્ણનું પ્રાકટ્ય વિશેષતઃ નિસ્સાધન જનોનો ઉદ્ધાર કરવાને 
માટે છે. થીમદ્ધાગવતના દશમસ્કન્ધમાં ભગવાનની ખાલ્યકાલની વ્રજમાં નિસ્સાધન જનોનો ઉદ્ધાર 
કરનારી લીલાનું વર્ણુન છે. આ લીક્ષામાં ભગવાનનું જે સ્વરૂપ છે તે સર્વથા પુષ્ટિસ્વરૂપ છે, અને 
તેથી તે જ સ્વરૂપની સેવા કરવાની પ્રાપ્ત થાય છે. 

સાનનિષ્ઠાથી સર્વસ્તા આવે છૈ, ધર્મનિછાથી ચિત્તની પ્રસન્નતા થાય છે, અને ભક્તિનિછાથી યુષ્ણુ 
પ્રસન્ન થાય છે. કલિયુગમાં આ ત્રણુ માર્ગો સંભવિત નથી, તેથી ભક્તિથી કૃષ્ણની સેવા કરવાથી-પ્રપ- 
ત્તિથી-કલિયુગ પણુ ફ્લરૂપ થઈ જય છે. જે જ્ઞાની ભક્ત છે અને જેની દૃષ્ટિએ અક્ષરખ્રહ્ા એ ભગવ- 
દ્રહ અથવા ધામ છે તેનો ભગવાનમાં-પૂર્ણું પુસુષોત્તમમાં-લય થાય છે, અને જે કેવલ ભક્ત છે તેનો 
ચુરુષોત્તમની સાથે સાયુજ્ય થાય છે, અને પછી ભગવાનની કુપાથી જ તે નિયલીલાનો-ભ્રજનાનન્દનો- 
આસ્વાદ ફરે છે, ભગવાનની રાસલીલાનો આનન્દ ભોગવે છે.“ આનન્દ ત્રણુ પ્રકારનો હોય છે: વિષ- 
ચાનન્દ, ખ્રહ્માનન્દ અને ભજનાનન્દ. વિષયાનન્દ કરતાં ખ્રહ્માનન્દ મ્રેણ છે, અને ખ્રહ્માનન્દ કરતાં 
ભજનાનન્દ શ્રેણ છે. આચાર્ન કહે છે કે ખ્રહ્મભાવ ફરતાં ભ્રગવદ્ધક્તોનું ઘર્‌ ઉત્તમ છે. ભક્ત પોતાના 
જીવનમાં, ગૃહસ્થાશ્રમમાં રહીને, ભમવાનની સેવાથી અહંતામમતાત્મક સંસારનો નાશ થતાં, પોતાના 
ઘરને ભગવન્મય ખનાવીને આ જગતમાં દિવ્ય આનન્દ સેળવી શકે છે. પોતાના ચિત્તને ભગવાનમાં 
પરોવવું એનું નામ સેવા છે, અને માનસી સેવા ઉત્તમ છે. માનસી સેવા સિદ્ધ કરવાને માટે તનુજા 
અને વિત્તજન એ બે પ્રકારની ગૌણ સેવાઓ છે. તતુના સેવાથી અહંતાનો નાશ થાય છે, જ્યારે વિત્તજ 
સેવાથી મમતાનો નાશ થાય છે. પોતાના શરીરનો ભગવત્સેવામાં સર્વ પ્રકારે વિનિયોગ કરવો એનું નામ 
તનુજા સેવા છે. પોતાના કુટુમ્બ, દ્રવ્ય અને સર્વ પદાર્થોનો ભગવત્સેવામાં વિનિયોગ કરવો એનું નામ 


વિત્તજ સેવા છે. સેવા કરવાનો અધિકાર બ્રહ્માસંબંધથી સર્વ પ્રકારે શુદ્ધ થયા પછી જ પ્રાપ્ત થાય છે. 
શ્રીયૃળ્ળઃ શર્‌ળ તમ એ શરણમંત્રનો ગુરુ પાસેથી ઉપદેશ લઈ ને ખાલ્યાવસ્થામાં જ વૈષ્ણુવત્વ સિદ્ધ 
કરવાનું હોય છે. પછી આત્મનિવેદન કરીને ભગત્સેવાનો અધિકાર પ્રાપ્ત કરવાનો છ્વૈય છે. શ્રાવણ શુકલ 
એકાદશીની રાત્રીએ ભગવાને વલભાચાર્યેને આસા કરી કે જીવો ખ્રહ્માથી છૂટા પડી ગએલા છે અને 
તેથી દુઃખ થયા કરે છે; તેમને ફરીથી ખ્રહ્મની સાથે સંબંધ કરાવીને સર્વ દોષોની નિવૃત્તિ કરીને સેવા- 
માર્ગમાં પ્રવર્તાવો. ખ્રહમાસંબંધ કરતી વખતે જે મંત્ર બોલવામાં આવે છે તે ગઘમંત્ર કહેવાય છે.“* તેનું 


--ૂૂ-.ૂન્-----------------------------------------------૦-----5અ----કૂ-------૦૦- 











પર પુષ્ટિમાગેની વધારે માહિતી માટે જીવો ગો. હ. ભટ્ટઃ વલ્લભ્ાચાચેનો પુષ્ટિમાર્ગ, ઇગ્ડિ. હિસ્ટો. કવાટેલી, 
વર્ષ હ, ૧૯૩૩, પૃછ ૩૦૦-૩૦૬; પ્રો. મ. ગ. રાસ્રીઃ શહદ્ધાદ્વતસિદ્ધાન્તપ્રટીપ ( ખીજી આવૃત્તિ), પૃછ ૧૪૨-૨૦૪. 

પ૩ રાસલીલાના સ્વરૂપ અને તાત્પર્ચ માટે જીવો ગો. હ. ભટ્ટઃ તામસક્લપ્રકરણ સુખોધિનીનો ગુજરાતી 
અનુવાદનો ઉપોદ્ધાત, પ્રો. મ. ગ. શાસ્રી, શદ્ધાટ્રેત" પૃ ૬૧૫-૨૦૪. 

પ૪ આ મત્ત્ર નીચે પ્રમાણે છેઃ-- 

સટ્લપસ્વિત્લસમિતવાઈઝઞાતજ"્નવિયોગગનિતતાવજીરાનન્ટતિસેો માવોડ્ટૂં મગવતે ફષ્ળાવ રેદેસ્ટ્રિયત્રાળાન્તગ્વાર- 
ળાનિ તજ્ૂમાશ્ષ ૨1₹નારપુત્રાત્તવિસજ્ાવરાળિ ગાલ્વના તટ સમપચામિ, હાતોડ્ટન, જ'ળ તવા શિ । 


૨૭ 


તાત્પર્ય આ છેઃ-હજારો વર્ષથી મૃષ્ણુથી છૂટા પડેલા જીવનો આનન્દ તિરોહિત થઈ મસલો છે; તૈથ્ી તે 
જીવ ભગવાન્‌ શ્રીકૃષ્ણુને ઉદ્દેશીને કહે છે કે હૈ ભગવન્‌ કૃષ્ણુ ! દેહ, ધન્દ્રિય, પ્રાણ, અને અન્તઃકર્‌ણુ; 
આ બધાના ધર્મો ત્રી, ગૃહ, પુત્ર, ફુટુગ્બ, ધન ધ્યાદિ--આ ખધું મારા આત્મા સાથે આપને હું 
સમર્પણ કરૂં છું; હું દાસ છું; હે કૃષ્ણુ | હું તમારો છું. આ પ્રકારે જીવે યોગ્મ ગુરુ પાસેથી ખ્રહમ- 
સંબંધ લઈ ને પોતાનું સર્વસ્વ ભગવાન્‌ શ્રીયૃષ્ણુને જ, બીજા કોઈ પદાથેને નહિ, સમર્પિત કરવાનું હૈય 
છે. આત્મનિવેદન, આત્મસમર્પેણુ, કર્યા પછી બધા પદાર્થોની શુદ્ધિ થતાં જીવે ભગવાનના સેવક તરીકે 
જ પોતાનું જીવન ગાળવાનું હ્ય છે. ભગવત્સેવા જ સુખ્ય છે અને અન્ય સર્વ ગૌણ છે. આચાર્યે દર્શાવેલું 
ભક્તનું આ આદશેજીવન સર્વથા સ્પહણીય છે. કલિયુગમાં ભગવત્પ્રાસિના સર્વ માર્ગો નટટ થઈ ગએલા 
છે તેથી ભગવાન્‌ શ્રીકૃષ્ણુના શરણુ વિના ખીજો કોઈ માગે અતયારે સેભવિત નથી એમ વક્લલાચાયે ખહુ 
સ્પષ્ટતાથી કહે છે. ભગવાનને પ્રસજ્ઞ કરવાનું એક જ સાધન છે અને તે દૈન્ય, શરણુ અથવા પ્રપત્તિ. 

જેમ તત્ત્વચિન્તકોએ જગતનું પ્રથક્કરણુ કરીને સાસ્તવિક, રાજસ અને તામસ એ ત્રણ * પ્રકારો 
દર્શાવેલા છે તેમ વલ્લભાચાર્ય પણુ એક અભિનવ દ્દ્ટિથી જનસમાજનું નિરીક્ષણ કરીને જીવોના પુટિ, 
મર્યાદા અને પ્રવાહ એ ત્રણ પ્રકારો આપેલા છે. પુષ્ટિ જીવો ભ્રગત્યુપાથી ભગવાનની સેનહાત્મક સેવા 
કરે છે; મર્યાદા જીવો શાસ્ત્રમાં જણાવેલા વિધિ અને નિષેધના નિયમોનું પાલન કરીને શાખ્નની મર્યાદા 
પ્રમાણે, ભગવાનની માહાત્મ્યજ્ઞાનપૂર્વક ભ્રક્તિ કરે છે; અને પ્રવાહજીવો સંસારમાં તન્મય ખનીને 
પ્રવાહમાં તણાયા કરે છે. પુષ્ટિભક્તમાં પણુ ચાર અવાન્તર્‌ વિભાગો હૈય છેઃ (૧) શુદ્ધ, (૨) પુછિ, 
(૩) મર્યાદા, અને (૪) પ્રવાહ. શુદ્ધ પુષ્ટિભક્તમાં કેવલ નિરુપધિક પ્રેમ હોય હૈ અને ગોપીજનોની 
માફક તે અતિદુર્લભ છે. પુદિ પુષ્ટિભક્ત સર્વસ્ છ્ૈય છે; મર્યાદા પુદિભક્ત ગુણજ્ઞ દોય છે; જ્યારે 
પ્રવાહ પુષ્દિલક્ત ભગવ દ્વિષયક ક્રિયામાં આસક્ત છ્ય છે. 

આ પ્રમાણે શદ્ધાદ્વેતવેદાન્તનાં પ્રમાણ, પ્રમેય, સાધન અને ફલનો અતિસંક્ષેપમાં વિચાર ડર્યા પઠી 
એક પ્રશ્નનો વિચાર્‌ કરવા જેવો છે. અને તે એ કે તત્ત્વસ્ાનના ઇતિહાસમાં વહ્યભ્ઞાચાયનું વૈશિષ્ય રું ? 
વલ્રભાચાર્યની પહેલાં, અને શંકરાચાર્યની પહેલાં પણ, સવિશેષખ્રહમાવાદ, ખ્રહ્માપરિણામવાદ, જગત્સયત્વ, 
અને જ્તાનકર્મસસુચ્ચયના સિદ્ધાન્તો પ્રચલિત હતા, અને તેમનો સ્વીકાર ઓછા વત્તા પ્રમાણમાં 
રામાતુનચાર્ય ઇત્યાદિ વૈષ્ણુવ આચાર્યોએ કરેલો છે. અદ્ભેતની એક પ્રકારની ભાવનામાં પણુ ભાસ્કરા- 
ચાર્યનો સિદ્ધાન્ત અસ્તિત્વમાં હતો. પ્રપત્તિ, અનુમહ અને ભક્તિના સિદ્ધાન્તો એક રૂપમાં કે બીજા 
રૂપમાં સુવિદિત હતા. વલ્રભાચાર્યે આ બધા વિચારોની સમાલોચના કરીને પોતાના તત્ત્વસ્રાનમાં 
નીરક્ષીરન્યાયે સ્વાભાવિક રીતે ઉપયોગ કરેલો છે. રામાનુનચાર્ય ઇત્યાદિ આચાર્યોની માફક વહ્યભા- 
ચાર્ય પણુ શંકરાચાયને માટે “ માધ્યમિકનો અપર અવતાર? ( અણુભાષ્ય ૨. ૩. ૧૮ ); “ ભગવાનનો 
નવમ અવતાર્‌? ( અણુ૦ ૧. ૧. ૧૨); “મહાસાહસિક' (અણુ૦ ૧ ૧. ૩) “અન્તઃપ્રવિદચોર્‌' 
“અતિધૃષ્ટ'! (અણુ ર. ૧. ૧૪); “મનન્‍્દમતિ' (અણુ૦ ૨. ૧. ર૭) ઇચાદિ શખ્દોનો પ્રયોગ 
કરે છે, અને “ પ્રચ્છજ્ઞત ખૌદ્ધ ' છે એમ દર્શાવનારૂં પુરાણૂનું વાક્ય પણુ આપે છે. ( અણુ૦ ૨. ૨. ૨૬ ). 
આ પ્રમાણે વેદાન્તદશોનનો કેટલોક વારસો વહ્મભાચારયેને મળેલો છે. સમ્પ્રદાયમાં પ્રાચીન કાલથી 


એવી માન્યતા છે કે વલરજ્ઞાચારયે વિષ્ણુસ્વામીના મતને અનુસરનારા છે. વાસ્તવિક રીતે વધૃભાચાયે 
શુદ્ધાટ્વેતવેદાન્ત અને પુછ્િમાગેની બાબતમાં સર્વથા સ્વતંત્ર છે, કારણ કે આચાર્ય પોતાના ચ્રન્થોમાં 
કહે છે કે “હું અમિનો અવતાર છું, અને મને વ્યાસના ગન્થો-શભાગવત અને ખ્ાહ્મસૂત્રો-નું યથાથ 
વ્યાખ્યાન કરવાને માટે કૃષ્ણે આજ્ઞા ડરી છે', (અણુ૦ ૨.૨. ૨૬; સુખોધિની ૧. ૧. ૧, 
કારિકા ૫); વિષ્ણુસ્વામીના મતને તામસ કહીને પોતાના મતને નિગુણુ કહે છે, ( સુબોધિની ૩. 
૩ર. ૩૭ ); અને સર્વાત્તસ્તોત્ર જેવી આચાર્યની નામાવલીમાં કોઈ પણુ સ્થળે વિષ્ણ્ુસ્વામીની સાથે 


નના, ....-.._..- છ... અન 4... 
----ૂૂન્------ 





પપ વધભાચાયે ગુરતું લક્ષણ આ પ્રમાણે આપે છે:-- ક 


જ*ળલેવા૫ર વીક્ય «*માલિર્હિત નર્‌ | થીમાનવતતત્વશ મગઝેત્‌ ગિશાગુરાટ્રાય્‌ ॥ 
(તત્તદીપનિખન્ધ, સવેનિણુચપ્રકરણ, શ્લોક ૨૨૫) 


૨૯ 


સંખંધ દર્શાવનાર્ફ્‌ પદ નથી.“ વહ્યભાચાર્ય તૈત્તિરીય શાખાના હોવાથી નૈસર્ગિક રીતે તેમણે તૈત્તિરીય 
ઉપનિષદનો પરિપૂર્ણ વિચાર કરેલો છે, અને તેથી ભારતીય તર્વસ્ાનના ઇતિહાસમાં તેમણે શ્રતિમૂલક 
અપૂર્વ સિદ્ધાન્તો દર્શાવીને એક મહત્ત્વનું સ્થાન પ્રાપ્ત કરૈલું છે. પરઠ્રહમાનું રસાત્મક આનન્દમય 


સ્વરૂપ, પરઠ્રહમાનું વિરુદ્ધધર્માશ્રયત્વ, જીવનો પરઠ્યહ્મા પ્રતિ અત્યુત્કટ નિસ્પધિક સહ, પરખ્રહા જ 
એક પુરૂષ અને સર્વ જીવો સ્ત્રી એ ભાવના, પ્રેમલ ભક્તિ, નિયલીલાવાદ, જીવાત્માનો રસાત્મક પર્‌- 
ખહ્માની સાથે દિવ્વ આનન્દનો અનુભવ, પરખ્રફાના અત્તુત્રડ ઉપર સર્વથા અવલંબન, જગતને ખ્રહ્મની 
લીલાનું સ્થાન-જીડાભાણ્ડ-માનીને ભોગવાતું આનન્દમય જીવન, જગત્‌ એ પરખ્રહ્મના સ્વરૂપનું જ 
પરિણામ-સ્વરૂપપરિણામવાદ-, અવિકૃતપરિણા।મવાદ, અક્ષરષ્રહ્મા, અને શ્રુતિના સર્વ ભાગને પ્રમાણુ 
તરીકે સ્વીકારીને સિદ્ધ કરેલું યથાર્થ વૈદિકત્વ: આ અને આવા અન્ય સિદ્ધાન્તો શુદ્ધાકૈતસિદ્ધાન્તની 
વિશિષ્ટતા છે, અને તેમાં વલ્રભાચાર્યની મૌલિકતા રહેલી છે એ સ્પણ્ટ જણાય છે. વલભાચાર્યના અભિ- 
પ્રાયો ઉપનિષદો અદ્વેતનું જ પ્રતિપાદન કરે છે; તેથી અદ્વેતને સસ્પૂણેતઃ ન સ્વીકારનારા વૈષ્ણુવ 
આચાર્યો એડદેશી છે. શેકરાચાર્ય અદ્વૈત સ્વીકારે છે એટલે તે વહ્મભાચાર્યની અતિ સમીપ જ આવે 
છે. પર્તતુ માયા અથવા અવિદ્યાનું શરણુ લઈને શંકરાચાર્ય અઠ્ટતનું જે પ્રકારે સમર્થન ડરે છે તે 
પ્રકાર શ્રતિપ્રમાણુવાદી વલ્રભાચાર્યને ધણ નથી, તેથી વલ્લભાચાય શેકરાચાર્યેને જ પ્રધાનમલ્વ તરીકે 
સ્વીકારે છે, અને તેમના સિદ્ધાન્તોનું ખણ્ડન કરે છે. જ્યાં શેકરાચાર્યનો અભિપ્રાય સ્વીકાર્ય જણાયો 
છે ત્યાં વહ્ભાચાર્યે વિના સંકોચે તે અભિપ્રાય સ્વીકાર્યો છે, અને તેથી જ વલ્રભાચાયના ખ્રહ્મસૂત્ર- 
ભાષ્યમાં અનેક સ્થળે શંકરાચાયેના બ્રહ્માસૂત્રભાષ્યની પંક્તિઓનો સંક્ષેપ જેવામાં આવે છે. અર્થાત્‌ 
તત્ત્વસ્ઞાનના વિચારોની બાખતમાં વલભાચાયેની સમીપ જે કોઈ પણુ આચાય આવી શકતા હોય તો તે 
શકરાચાયે છે. ખસે આચાર્યો રેલ્વેના બે પાટાઓની માફક સાથે સાથે ચાલે છે. ખન્ને આચાર્યોની 
વચ્ચે મુખ્ય ભેદ એ છે કે શેકરાચાર્ય સ્વતંત્ર તર્કથી સિદ્ધાન્ત સિદ્ધ કરીને શ્રતિથી સમથન ડરે છે, 
જ્યારે વહ્યભાચાર્ય તર્કની સર્વથા ઉપેક્ષા કરીને શ્રૃતિમાં જે પ્રકારે વર્ણુન કરવામાં આવ્યું છે તે 
પ્રમાણે સિદ્ધાન્ત સ્વીકારે છે. વહ્યભાચાર્ય ખ્રહ્મસૂત્રકારને અનુસરીને સ્પછ્ટ રીતે કહે છે કે તત્ત્વસાનનું 
શઃઞ્ર યૌક્તિક નથી પણુ શ્રૌત છે. આચાર્ય કહે છે કે (અણૂ૦ ૧. ૨. ૨૮) બાદરાયણુ આચાર્ય 
શખ્દબલવિચારક છે, જૈમિનિ શખ્દ અને અથે એ બેના વિચારક છે, આશ્મરથ્ય શખ્દને ગૌણ 
માનીને અથેના વિચારક છે, અને ખાદરિ કેવલ અર્થના વિચારક છે. આ પ્રમાણે પ્રાચીન કાલમાં પણુ 
ભિન્ન ભિન્ન દૃષ્ટિએ વિચાર કરનારા મહાપુરુષો થઈ ગએલા છે. અને તે જ પ્રમાણે શેકરાચાર્ય અને 
વત્ભાચાર્યેના દૃષ્ટિભેદને લીધે અદ્દેતના બે પ્રકારો અસ્તિત્વમાં આવેલા છે. વળી ક્રતિ સ્મૃતિમાં રહેલો 
*1કશ્ષરખ્રહાનો સિદ્ધાન્ત વહલ્ભાચાર્યે જ પ્રથમ વાર્‌ સ્પણ્ટરૂપે જગત્‌ આગળ મૂક્યો છે, તેથી વાસ્તવિક 
રતે તે બાબતનો યશ વલ્લભાચાર્યને જ ઘટે છે. તેથી કેટલાક અર્વાચીન વિઠ્દાનો”'” જે એમ માને છે કે 
અક્ષરખ્રહાની ભાવના ભારતીય તત્ત્વજ્ઞાનના પ્તતિહાસમાં વિસ્ૃત થએલી છે અને હાલમાં તેમણે 
પોતે જ આ ખાખત પ્રકાશમાં આણી છે, તે સ્વીકાર્ય નથી, આત્મનિવેદન, ભગવદતુગ્રડ અને પ્રેમલ- 
ભક્તિ એ ત્રણુ ખાખતોમાં વલ્લભાચાર્યે જીવની જે ઉચ્ચ કોટિ દર્શાવેલી છે તે ઉપરથી દરેક તટસ્થ 


વિચારકને સપણ પ્રતીત થશે ફે વહ્યભાચાર્યના શુદ્ધાદ્રેત-પુષ્ટિમાગેમાં લૌકિક વિષયવાસનાને જરા પણ 
અવકાશ નથી. આચાર્યના સિદ્ધાન્તમાં જે લોકો વિષયવાસના અને રંગલાપણું જુવે છે તેઓ આચા- 
યને અન્યાય કરે છે. વસ્તુતઃ આચાર્યનો માર્ગ યાગપ્રધાન છે, ભોગપ્રધાન નથી. આચાર્યનો અંતિમ 
ઉપદેશ પણુ આ જ વાતતું સશથન કરે છે.“ _ 


ગોવિન્ટદલાલ હરગોવિન્દ ભટ્ટ 


હસા «94. «હારા 


- - -42---- 





૫૬ આ વિષયનો સવિસ્તર ચર્ચા માટે જીઓ ગો. હ. ભટ્ટ: વિષ્ણુસ્વામી અને વલ્લભાચાર્ય, સપ્તમ પ્રા. પ. 
[રેપોે, પૃ. ૪૪૯-૪૬૫; અધ્રમ પ્રા. પ. રિપોટ, પૃ. ૩૨૨-૩૨૮. 

પ૭ ડૉ. પ્રતાપરાય મોદીઃ અક્ષર, ભારતીય તત્ત્વજ્ઞાનના ઇતિહાસનું એક વિસ્મૃત ? “રણ. 

૫૮ ગો. હ. ભટ્ટ: વધૃભાચાયેનો અંતિમ ઉપદેરા; એનાલ્સ, ભા. ઓ. રિ. ઇ. ગ્રન્થ ૨૭, "દૃ. ૬૭-૭૦, પૂના. 


અળમાપ્યાનુવાર 


----ઝ્ય્%ય્૩વવઝક--- 


જિત્તાસાધિકરણ 





ઝથાવો ત્રછત્તિજ્ઞાસા ।૨શશ 
(કુમ કરતાં જ્ઞાન અધિક છે) તેથી બ્રહ્મનો વિચાર આરંભાય છે. 
ભાષ્યઃ-- 
વેદાન્તોનો--ઉપનિષદોનો-વિચાર આરંભવો કૈ નહિ તે પ્રશ્નનો વિચાર અહીં કરવામાં 
આવે છે. ત્યારે શું પ્રાત થયું ? 


(પૂ્વપક્ષ) ન આરંભવો જેઈએ. કેમ ? અંગચહિત વેદનું અધ્યયન કરી તેનો અર્ય 
જાણુવો જેઈ એ. વળી, (વેદના) શખ્દો (અથેના) બોધક છે અને તેના અર્થો લૌકિક શખ્દના 
અર્થોની માફક વ્યાકરણુશાસ્ત્રની મદદથી સંદેઠુ ન રહે એવી રીતે સ્કુટ થાય છે. અચૈ- 
સાન માટે વિચારશાસ્રનો આરંભ કરવો જેઈએ. હવે આ અથે (વેદનો અચે) ખ્રહ્મરૂપ 
છે અને આ ખ્રહ્મરૂપ અથના સ્તાનથી (મોકારૂપ) પુરુષાર્થ સિદ્ધ થાય છે. તેથી ખ્રહ્મનો 
વિચાર કરવો નેઈ એ નહિ; કારણુ કે વિચારશાસ્રની મદદ વિના પણુ અંગસહિત વેદના 
અપ્યયનથી જ અથેનું (પ્રહ્મરૂપ વેદાથેનું) સ્રાન થાય છે. (અર્થાત્‌ ખ્રહ્મસ્ઞાન મોક્ષનું સાધન 
છે, પણુ બ્રહ્મનો વિચાર મોક્ષનું સાધન નથી; અને ખ્રહ્માનું સાન તો અંગસહિત વેદનું અધ્ય- 
યન કરવાથી વ્યાકરણુશાસ્રથી જ થઈ જશે, એટલે ખ્રહ્માનો વિચાર કરવાની જરૂર નથી, 
ખ્રહ્મમીમાંસાની જરૂર નથી). વળી અયેજ્ઞાન અવિહિત છે--તેનું વિધાન કરવામાં આવ્યું 
નથી---અને શખ્દનો વિચાર કરવામાં ન આવે તો તે અથનો બોધ કરી શકે નહિ, (તેથી 
વિચારશાસ્ર આવરયક છે) એમ માનવું નહિ, કારણ કે “જાણુવું નેઈએ? એમ 
શાસ્ત્રમાં વિધાન છે; અને “ ગાનાર, ઉતાવળ કરનાર, માથુ હુલાવનાર, લખેલું જ વાંચનાર, 
અથે ન જાણુનાર અને ઝીણાકંઠવાળો-આ છ જાતના અભ્યાસકો અધમ છે” (પા. શિ. ૩૨) 
એ પ્રમાણે શ્ાસ્રનો ખાધ પ્રાતત થાય છે. શખ્દ, ચક્ષુ વગેરે ઇન્દ્રિયોની માફક, સંદિગ્ધ 
અર્થનું પ્રતિપાદન કરતો નથી. અને જેમ લૌકિકે વાક્યમાં વ્યાકરણુ વગેરે શાસ્ત્રોની મદદથી 
શખ્દના અર્થનો નિશ્ચય થાય છે તેમ વેદના વાક્યોમાં પણુ વ્યાકરણાદિશાસ્રથી શખ્દના 
અથેનો નિશ્ચય થઈ શકે છે. તેની (વ્યાકરણુ વગેરેની) વિરુદ્ધ (વેદના શખ્દના અર્થનો ) 
નિણુય ન કરવો, કારણુ કે એમ કરવાથી તે નિણ્‌ય અપ્રામાણિક થઈ જાય. તેથી વેદાર્થના 
સ્તાન માટે વિચારશાસ્રનો આરંભ કરવો જેઈ એ નહિ, (અર્થાત્‌ વિચારશાસ્રની જરૂર નથી), 

(એકદેશી) અહીં કોઈ નીચે પ્રમાણે શંકા કરે--વિચારશાસ્ત્ર વેદાથેના સાન માટે જ 
નથી પણુ ખ્રહ્માસ્રાન માટે છે. આ ખ્રહ્મ આત્મરૂપ હોવાથી અને આત્મા અવિદ્યાવચ્છિન્ન 
હોવાથી દેહુ એજ આત્મા એ ભાવનાની દઢ પ્રતીતિ થાય છે. અને આનાથી (હેહુનાથી ) 
ભિન્ન ષ્રહ્ઘા ન હોવાથી એકલા વેદથી જ (હું અલ્પજીવ પરખ્રહ્મ નથી એવી) અસંભાવના 
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અને (દેહુ જ આત્મા છે એવી) વિપરીત ભાવનાને દૂર કરે એવું સતાન ઉત્પન્ન થતું નથી, 
પણુ ઉલદ હું દેહાત્મભાવનાની દેહ પ્રતીતિથી શ્ર્તિમાં આરોપિત અર્થ અથવા સ્તુતિ છે એવી 
કલ્પના ડી આવશે. (તેથી ખ્રહ્મનો વિચાર આવશ્યક છે. ) 

(આ એકદેશીના મતનો પરિહાર કરતાં _પૃવપક્ષી કહે છે કે) ના, એ પ્રમાણે નહિ; 
(કારણુ કે) “વેદનો અથે અલોકિક છે અને તેથી ુપ્તિયા રી તેનું સિપાઇ રડે નહિ, 
પણુ તપથી, વેદમાં જણાવેલી ગુક્તિથી અને પરમાત્માની કૃપાથી (વેદાથેનું જ સાન થઈ શકે 
છે)” (શાસ્રા. ૫૬). પોતાની ખુદ્ધિથી વેદનો અથ કલ્પીને તે તે કલ્પિત અર્થને માટે વિચાર 
કુર્વ ક એશકય નથી, પણુ ઉપનિષદોમાં જે પ્રકારે ખ્રહ્મનું વણુન કરવામાં _શવ્યું છે તેજ 

કારે તેને માનવું નેઈએઃ જરા પણુ ્‌ જુદે પ્રકારે કલ્પના કરવામાં આવે તો તો દોષ પ્રાસ થાય 
છે; કારણુ કે “એક પ્રકારના આત્માને જે ખીજે પ્રકારે સમજે છે તે આત્માનું અપહુરણુ 
કરનાર ચોર કયું પાપ નથી કરતો” ? (મહા. ૧૨. ૨૨૧. ૨૭)) 2 અને “ આ (વેદવિષયક) 
મતિને તકથી દોરવી નહિ” (કડ, ૧.૨.૯) એમ શ્રૃતિ કહે છે. વળી વિરુદ્ધ વાક્યોના 
શ્રવણથી તેનો નિણય કરવાને માટે વિચારશાસ્રની જરૂર છે એમ કહી શકાશે નહિ, કારણ 
જે ખજ્ઞેય પ્રકારનાં વાક્યો એક અર'ખી રીતે પ્રમાણભૂત હોવાથી એક પ્રકારનો નિણેય થઈ 
શકશે નહિ; અને વળી અચિન્ન્ય અને અનન્ત શક્તિ વાળા, અને બધું જ થઈ શકે એવા 
ખ્રહ્માને વિષે કોઈ પણ્‌ પ્રકારનો વિરોધ હૌઈ શકે નહિ. માટે જ ઉપનિષદોમાં જૂદાં જૂદા 
ઉપાખ્યાનોમાં બોધ ન થતો હોય ત્યારે અથવા તો ઓપાધિક બોધ થતો છહૌય ત્યારે તપનો 
જ ઉપદેશ (કરવામાં આવે છે). તપનો અર્થ વિચાર ન કરવો, કારણ્‌ કે એમ કરવામાં 
પૂવૈના કરતાં કોઈ પણુ જાતની અધિકતા નથી આવતી. માટે તપ શખ્દનો અથે તપશ્ચર્યા જ 
કરવો. _(શર્થાત સાંગવેદાધ્યયન કર્યા પછી શિષ્ય પોતે ઉપનિયદ્રાકયોનો વિચાર કરી શકે 
, અને ન્યારે તેમાં તેને શકા પડે ત્યારે તે ગુરુની પાસે જાય છે, અને ગુરુ તેને વિચાર 
ક કહે તો તેમાં ગુરુએ પહેલાનાં ક કરતાં શું અધિક કહ્યું ? "ણુ જ્યારે શિષ્ય ગુરુની પાસે 
સમાધાન માટે જાય છે ભારે  શુસુનો ઉત્તર સમાધાન આપે એવો હોવો જેઈએ. તેથી ગુરુ 
જે તપનો ઉપટેશ આપે છે તેનો અથ તપદ્ચર્યા કરવો ઘટે છે). વળી ઉપા'ખ્યાનોને મિથ્યા 
કટી શકાય નહિ, કારણ કે એમ કરવામાં વિશેષના અભાવે (બધુંય એક સરખી રીતે ઉપ- 
નિષદમાં આવેલું હોવાથી ઉપનિષદોમાં) સર્વત્ર જ મિથ્યાત્વ પ્રાતત થશે; અને જેમ લોકમાં 
થાય છે તેમ (અહોં પણ) અપ્રામાણિકે કહેલી વિધિમાં અથવા ઉપા'્યાનમાં અથવા 
ખ્રહ્મસ્વરૂપમાં કોઇને પણુ વિશ્વાસ આવશે નહિ, તેથી વેદમાં અક્ષરમાત્ર પણુ અસત્ય અથનો 
પ્રતિપાદક ન હોવાથી વેદિકોને સંદેહ પણુ થતો નથી, તો પછી વિરુદ્ધ અથેની કલ્પનાનો 
પ્રસંગ જ કયાંથી ? 

(વેદનાં અંગોરૂપી) વિદ્યાઓમાં પણુ તેનું (વિચારશાસ્તનું) નામ નથી. ને વેદાયેના જ્તાન 
માટે વિચારશાસ્રનો ઉપયોગ હોત તો વ્યાકરણની માકક અંગ તરીકે વિચારશાસ્રની 
વેદાંગરૂપી વિ્રાઓમાં ગણુના કરવામાં આવી હીત. જે વિચારશાસ્ત્રને રા 
(શાસ્ત્ર) માનવામાં આવે તો પુરાણ વગેરેની માકક મીમાંસા-ખ્રહ્મમીમાંસા-પણુ જાદે પ્રકારે 
(બ્રહ્મનું) પ્રતિપાદન કરતી થઈ જાય; પણુ “તે ઉપનિષટ્ટમ્ય પુરુષ વિષે પૃછું છું? (બૃ. 

૩, ૯. ૨૬) એ ક્રૃતિ વેદનિરપેક્ષ સ્વતંત્ર શાસ્રનો નિષેધ કરે છે. (ઉપનિષદમાં જણાવેલા 
પ ખીજા પ્રકારનું જ્ઞાન ઉપનિષદમાં જણાવેલું ફળ આપી શકે નહિ, તેથી ખ્રહ્માવિચા- 
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રશાસ્રનો (ઉત્તરમીમાંસાનો) આરંભ ન જ કરવો નેઇએ, આ પ્રમાણે ન્યારૈ ખ્રહ્મવિ- 
ચારશાસ્ત્રની-ઉત્તરમીમાંસાની-અનાવશ્ચક્તા સિદ્ધ કરવામાં આવી ત્યારે તો ધમેવિચાર- 
શાસ્રની-પૂર્વમીમાંસાશાસ્ત્રની-પણુ અનાવશ્યકતા સિદ્ધ જ થઈ ગઈ, કાગણુ કે વ્યાસરચિત 
ખ્રહ્મમીમાંસાનું નિરાકરણ કરનારને (ન્યાસના શિષ્ય જેમિનિએ રચેલી) ધમમીમાંસાનું 
નિરાકરણ કરવું બહુ કઠિન નથી. આ પ્રકારનો પૂર્વપક્ષ થયો. 

(સિદ્ધાન્ત) પરંતુ સિદ્ધાન્ત (તો નીચે પ્રમાણે છે). મીમાંસાશાસ્ર-વિચારશાસ્ત્ર- 
સંદેહને દૂર કરનારૂ છે અને સદેડુ (અનેક શાસ્ત્રોના અભ્યાસથી ઉત્પન્ન થતા) ખુદ્ધિના 
દોષથી ઉત્પન્ન થાય છે. (ન્યાય વગેરે) વિરુદ્ધ શાસ્રોના મિશ્રણુથી (વ્યાકરણાદિ) વેદના 
અંગોથી (વેદના અથેનો) નિશ્ચય થઈ શકે એમ નથી. તેથી સવે વસ્તુનો નિણુય ( પૂર્વ- 
મીમાંસા અને ઉત્તરમીમાંસાનાં) સૂત્રોને અનુસરીને કરવો જેઇએ; નહિ તો મધ્યમ અને 
કનિષ્ઠ વગનો અધિકારી સ્વાથથી (મોક્ષરૂપી પોતાના પુરુષાથેથી) બ્રદ થશે. 

પાડેની માફક પરમ્પરાથી ઝુરુસ્ુખે જ અયનું પણુ શ્રવણુ કરવામાં આવે તો પણુ 
પદ્દદિપાડેની માફક સમાનધમેને લીધે મન્દ અને મધ્યમ અધિકારીને સંદદેટુ થાય, અને જેમ 
યાં પ્રાતિશા'્ય વગેરે ગ્રન્થોનો ઉપયોગ કરવામાં આવે છે તેમ જ અહોં મીમાંચાનો પણ 
ઉપયોગ થાય છે. આ જ વાત નીચે પ્રમાણે કહેવામાં આવી છેઃ--“વેદ્ના અથેમાં શકા ન 
હીય છતાં પણ્‌ મીમાંસાનો નિણય ખુદ્ધિમાન્‌ પુરુષને માટે જેમ થાંભલો હલાવી ટુલાવીને 
રોપવામાં આવે છે તેમ મનાય છે. ક અલ્પ છ ખુદ્ધિવાળા પુરુષને ( સંદેઢનું નિરાકરણુ અને 
સિદ્ધાંતની દઢતા એ બે (લાભ) મળે છે.” (સવેનિ૦ ૨૯). આ પ્રમાણે જ્યારે વિચાર 
આવશ્યક છે અને ન્ત્યારે કોઈ પણ માણસે (આ વિષયમાં) નિણય આપવાનો આવે ત્યારે 
હરિ પોતે વ્યાસરૂપ ધારણ કરી વિચારશાગ્ત્ર રચવાના આશયથી “ખ્રહ્મનો વિચાર કરવો 
જેઇએ' (બ્ર. સૂ. ૧.૧.૧) એમ કહી વિચારશાસ્્રનો આરંભ કરવો જેઇએ એ પ્રમાણે 
ખોધ કરૈ છે. વળી (બ્રહ્મસૂત્ર) વ્યાસે રચ્યું છે તેથી પણુ (ખ્રહ્માવિચાર ) કરવો જેદઇએ. 

(સૂત્રમાં) ઘતતેલ્ય (કરવું જેઈએ) પદ અધ્યાહાર રાખવાથી (છખ્રહ્મવિચારશાસ્ત્રની ) 
સ્વતંત્રતા-વેદનિરધેક્ષતા-રહેશે નહિ; નહિ તો જેમ અથ ચોમાપનુસાસનમ્‌ (યોગશાસ્રનો 
આરૈભ થાય છે) (થૉ. તૂ. ૧. ૧) એમ કહેથી યોગશાસ્ર ઉપનિષદથી સ્વતંત્ર થઈ જાય 
છે તેમ ખ્રહ્મમીમાંસા પણુ સ્વતંત્ર થઈ જાય, અને તેમ થાય તો (તે ખ્રહ્મમીમાંસાના) 
સ્રાનનો ઉપયોગ થાય નહિ, કારણુ કે “તે ઉપનિષદમાં વણુવેલા પુરુષ વિષે હું પૂછું જુ 
(બ. ૩.૯.૨૬) એ શ્રૃતિવાક્યથી જણાય છે કે ખ્રહ્મ માત્ર ઉપનિષદોથી જ જાણી . શકાય છે, 
ખીન્ત શાસ્્રોથી નહિ, તેથી જે ખ્રહ્મમીમાંસા (ઉપનિષદથી) સ્વતંત્ર થાય તો શ્રહ્મમી સોસા 
માંથી પ્રાસ થયેલું જ્ઞાન (ઉપનિષદદ્વારા જાણુવા યોગ્ય) બ્રહ્માનું જાન થઈ શફે નહિ. 

અથવા (જતૈવ્ય પદને) અધ્યાહાર રાખવા કરતાં ( સૂત્રમાંના ) અથ શાખ્દનું અધિ- 
કારના-આરંભના-અથેમાં જ વ્યાખ્યાન કરવું. વૅદના અધ્યયનની પછી (ખ્રહ્મવિચારનો 
આરંભ કરવો એ અર્થ) તો સિદ્ધ જ છે, કારણ કે વેઠ, અધ્યયન ન કરેલું હોય એવો 
માણુસ વિચાર કરવાને લાયક નથી. તેમાં ( અથ નો અથે અધિકાર કરવામાં આવે એ 
પક્ષમાં ) સ્વતંત્રતા ( રૂપી દોષ ) પ્રાપ્ત થાય. પણુ “વેદના અથેરૂપ ખ્રહ્મનો વેદને અનુમૂલ 
વિચાર' એમ ( સમજાવી ) અમે તેનું (સ્વતંત્રતા દોષનું ) નિરાકરણુ કરીશું. અહીં શું યુક્ત 
છે? વ્યાખ્યાન, કારણ કે (શિણ સુરુપોએ કરેલા ) ગ્યાખ્યાનથી વિશેષની પ્રતિપત્તિ-વિશિણ 
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અર્થનો નિશ્ચય-થાય છે. જે પ્રમાણે કમના વિષયમાં “ પણુ દશે અને પૂણુમાસ ઇંખ્િનું 
અસે પ્રથમ વ્યાખ્યાન ફરીશું ” ( આશ્ચ. શ્રો. સૂ. ૧.૧.૩ ) અને “તેથી પ્રથમ દર્શ અને 
પૂણુમાસ ઈખ્તનું છું. અસે વ્યાખ્યાન કરીશું ” (આપ. શ્રો. સૂ. ૧.૧) એ પ્રમાણે અથ શખ્ડનું 
અધિકારના અથમાં વ્યાખ્યાન કરવામાં આવ્યું છે (તે પ્રમાણે અહીં પણુ અથ શખ્દનો 
અથે “અધિકાર? કરવો). 
અથવા આ વ્યાખ્યાનપક્ષમાં આ (નીચેનાં ચાર) પ્રયોજનો સિદ્ધ થાય છે; (૧) 
અધિકની આકાંક્ષા રહે નહિ, (૨ ) અધ્યાહાર (કરવો પડે) નહિ, (૩) પુરુષાર્થ સિદ્ધ થાય, 
અને (૪) ઉચ્છેદ થાય નહિ. કેવી રીતે? જશ શખ્દ ચાર અથમાં વપરાય છેઃ (૧) મંગલ, 
(૨) અધિકાર (આરંભ), (૩) આનન્તર્ય અને (૪) ખીજા વિષયનો ઉપકમ. તેમાં (અથ 
શખ્દના) શ્રવણ માત્રથી જ મંગલની સિદ્ધિ થવાથી, અને પહેલાં કોઈ બીજા વિષયની ચર્ચા 
કરેલી ન હીવાથી પડેલા અને ચોથા અથેની કલ્પના સંભવતી નથી. ઢુવે ખાકો રહ્યા બે 
અર્યેઃ આનન્તર્ય અને અધિકાર. પણુ આનન્તયમાં તો, અધ્યયન સ્વતઃસિદ્ધ હોવાથી, ખીન્ની 
આકાંક્ષા રહે છે, અને તેમ તો ખીજે કોઈ વિષય ન હોવાથી વિચારશાસ્ત્ર સિદ્ધ થાય નહિ, 
જુવો. પ્રથમ ધમવિચાર પછી જ ખ્રહ્મવિચાર આવે એમ નથી, કારણુ કે વિપરીત ક્રમ પણુ 
સંભવિત છે. પાઠથી પણુ (કમ) નક્કી થતો નથી, કારણ્‌ કે ત્યાં પણુ તેમ જ (વિપરીત 
કમનો સંભવ) | છે. આચારથી પણુ વ્યવસ્થા થઈ શકે એમ નથી, કારણુ કે તેમાં પણુ અનિ- 
યમનો સંભવ છે, અને (વિહિત & કમ પ્રમાણે ન કરવાથી) પ્રયવાયનું શ્રવણુ નથી. ધર્માન- 
ન્તયૈનો સંભવ હે હોય તો પણુ તેનો અધ્યયનની માફૂક (અશ શખ્દથી ) બોધ કરાવવો યોગ્ય 
નથી, (કારણુ કે અન્યથાનુપપત્તિથી સિદ્ધ જ થઈ જાય છે). આમ છે તો તેનાથી પણ 
અન્યની આડાંક્ષા રહે છે. 
વેરાગ્ય, શમ, દમ વગેરે (ખ્રહ્મજિસ્ાસાની) પહેલાં સિદ્ધ નથી, કારણુ કે તેમનો 
અભાવ છે. જ્યારે તે સિદ્ધ થાય ત્યારે (વિચારશાસ્ત્રનો) આરંભ કરવો એમ પણુ ડણી 
શકાય નહિ, કારણુ કે તે પ્રમાણે માનવાથી વિચારશાસ્ત્ર અસંભવિત થઇ જાય. જુવો. 
(ઉપનિષદનાં વાક્યોને આધારે) ખ્રહ્ાને પરમ પુરુષાથે તરીકે જાણી, તેના જ્ઞાનને જ સાધન 
તરીકે જાણી, યાગ વગેરેને તેના (બ્રહ્મસ્તાનના) અંગ તરીકે જાણી, તેને માટે કમે કરતાં 
ચિત્તની શુદ્ધિ થાય અને પછીથી વેરાગ્ય વગેરે ઉત્પન્ન થાય, પણુ આ (ઉપર દર્શાવેલું 
સતાન) તો ઉપનિષદોના વિચાર વિના સંભવતું નથી, તેથી આમાં અન્યોન્યાશ્રય (દોષનો 
પ્રસેગ આવે છે). અને જે ઉપનિષદોના અથેનો નિણે્‌ય કરેલો હોય તો વિચારશાસ્ત્ર વ્યથે જ 
થઈ જાય. વળી વિચારશાસ્ત્રનું ફૂલ ખ્રહ્મસાક્ષાત્કાર (પણુ) નથી, કારણુ કે તે (વિચારશાસ્ત) 
શખ્દનું અગ હોવાથી (વિચારશાસ્ટરનું ફલ ખ્રહ્મસાક્ષાત્કાર છે એ પ્રમાણે ) કલ્પના કરવામાં 
કોઈ પ્રમાણુ નથી. “તુ દશમો છું? ઇત્યાદિ વાડ્યમાં પ્રત્યક્ષ સામગ્રી (શખ્દ સામગ્રી 
કરતાં) અલવાન્‌ હૈ હોવાથી અને દેહુ વગેરે પ્રત્યક્ષ-ચક્ષુગેમ્ય-હોવાથી પોતાના દેહને નેઇને 
હું દશમો છું એમ તે (પુરુષ) માને છે. પણુ પ્રકૃત-આપણા ચાલતા-વિષયમાં આ પ્રમાણે 
નથી, કારણુ કે તેમ માનવામાં આવે તો મનન અને નિદિધ્યાસન વિધિઓ વ્યય થઈ જાય, 
(શાખ્દજ્ઞાનથી ઉત્તમ પુરુષને ખ્રહ્માસાક્ષાત્કાર થાય અને મન્દ પુરુષને માટે મનન એ 
પ્રમાણે) અધિકારીઓનો ભેદ પણુ કલ્પવા યોગ્ય નથી, કારણ્‌ કે શખ્દજન્ય જ્ાનમાં તેની 
(અધ્રિકારિભેદની) કલ્પના કરવામાં કોઈ જાતનું પ્રમાણુ નથી. કારણુ કે શખ્દ (વન્ધ્યાપુત્ર 
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જેવા) અભ્ન્ત અસહ્ય પદથૅના વિષયનું પણુ સાન ઉત્પન્ન કરી શકે છે, (પણુ પ્રત્યક્ષ દશન 
થતું નથી). વળી, (શખ્દમાં જ શાખ્દત્વ અને સાક્ષાત્કારત્વ એ ખન્નેય જે માનવામાં આવે 
તો) પ્રમાણુમાં સાંકયૈ આવશે, (અને તેથી પ્રમાણુ ખાથિત થશે). મનથી જે સાક્ષાત્કાર 
થાય તો તેમાં પણુ તે જ પ્રમાણે ( પૂવીક્ત બે દૂષણુની પ્રાપ્તિ) થશે. તેથી પ્રશ્રમ (સવને) 
શાખ્દજ સ્તાનં (થાય છે) એમ માનવું, કારણુ કે તે (વાત) અનુભવસિદ્ધ છે; અને 
હાલના શમાદિરહિત પુરુષોને પણુ વેદના અર્થનું નિઃસંદિગ્ધ જ્તાન પ્રાત થાય છે. વળી, 
(શ્રતિ કહે છે કે વેદાન્તના અર્થનો નિશ્ચય કર્યા પછી જ સન્યાસ લઈ શગય છે, અને જ્યારે 
વેદ્લન્તના અથેનો વિચાર કરવામાં ન આવે તો) સંન્યાસ પણુ ઘટી શકશે નહિ. 


(અથ નો અથે “ આનન્તર્ય? કરવામાં આવે તો ચાર દોષ પ્રાતત થાય છે એમ હવે 
ભાષ્યકાર કહે છે. પ્રથમ તો સૂત્રમાં) અધ્યાઠાર કરવાનો રહ્યો અને તે જર્તદ્જ વગેરે 
પદોનો. જે ષ્રહ્મમીમાંસાનો વિચાર કરવાનું કાયે પોતાને માટે જ હોય તો (પ્રથમ સૂત્રનું) 
વાક્ય વ્યથે જ થઈ જાય. જે ખીજાને માટે હીય તો તે અશડય છે, કારણ કે તેઓ-ખીજ* 
ઓ-વિચાર કરી શકશે નહિ, (કારણ કે મીમાંસાનો વિચાર કરવાનું કામ અતિ કઠિન છે), 
અને તેથી સૂત્રકારની પોતાથી ખ્રહ્મમીમાંસારૂપી દુતિ વ્યથ થશે. (કોઈ ઉત્તમ અધિકારી 
પુરુષો ખ્રહ્મમીમાંસાનો વિચાર કરશે એમ નને કહેવામાં આવે તો) આ સૂત્રની અસંગતિ પણુ 
થશે, (કારણ કે ચૂત્રકાર પોતે પ્રથમ સૂત્રમાં પ્રતિજ્ઞા કરે કે “ ખીજઓએ ખ્રહ્માનો વિચાર 
કરવો? અને પછી સૂત્રકાર પોતે જ, ખીજાઓ નહિ, પછીના સૂત્રોનો આરમ્ભ કરે છે. તેથી 
પ્રથમ સૂત્ર બાકીનાં સૂત્રો સાથે અસંગત થઈ જાય છે.) વળી, અધિકારપક્ષમાં ( મોક્યરૂપી) 
પુરુષાર્થ સિદ્ધ થાય છે, આનન્તયેપક્ષમાં નહિ. કારણુ કે પહેલાં કહ્યું છે તે પ્રમાણું આન- 
ન્તર્યપક્ષમાં અન્યોન્યાશ્રય દોષ આવવાથી વિચારશાસ્રને અવકાશ રહેતો નથી. વળી, 
તેવો (શમદમાદિસાધનવાળો ) અધિકારી ( વેદાન્તસૂતરનું ) ફક્ત શ્રવણ કરવાથી જ પુતાથે 
થઈ સમાધિમાં લીન થઈ જશે અને તેથી તે (વેદાન્તશાસ્ત્રનું ) પ્રવચન કરી શકશે નહિ, 
એટલે (વેદાન્ત) શાસ્રનો અંત આવશે. (શ્રવણુમાત્રથી ખ્રહ્માસાક્ષાત્કાર થાય એમ જે માન- 
વામાં આવે તો) ખ્રહ્મજિસ્ઞાસાશાસ્ત્રનો વિરોધ પ્રાતત થશે, કારણુ કૈ સૂત્રકારે પોતે જ આગળ 
ઉપર (તૃતીય અધ્યાયમાં) વેરાગ્ય વગેરે સાધનોનું નિરૂપણુ કરેલું છે. તેથી (આનન્તર્યપક્ષં) 
અનેક દોષવાળો હોવાથી અધિકારપક્ષ જ ઉત્તમ છે. 

ત્િક્ષાસ' એટલે જાણુવામી ઇચ્છા, તેનો આરંભ ન થઈ શકે (કારણુ કે તે મુતિસાધ્ય 
નથી), એમ કહેવું નહિ, કારણુ કે અહીં ઝિજ્ષસ્ત! પદનો અથે વિચાર છે. અને તેથી જ 
સ્િક્ષાસિતુમિર્છેત્‌ (૨10 મા. ૨. ૨. ₹ ) ( જિસ્ાસાની-વિચારવાની-ઇચ્છા કરવી ) એમં 
( શખરસ્વામી જેવા ) પ્રાચીન વિદ્દાનોએ પ્રયોગ કરેલો છે. સ્તિક્ષાલા પદથી એમ બોધ 
થાય છે કે ખ્રહ્માસ્ાન પુરુષાથેનું સાધન હોવાથી ઇ૪-ઇચ્છાનો વિષય-છે, અને તે ( બ્રહ્માસ્ાન 
વિષેની ) ઇચ્છા પૂરી કરવાને માટે વિચારશાસ્ત્ર આરંભાય છે. 

કમે વગેરે કરતાં ( ખ્રહ્મ ) સ્તાન જ ( મોક્ષરૂપી ) પુરુષાથેનું સાધન છે, તેથી ખ્રહ્યાસ્ઞાન 
માટે વિચારશાઅનો આરંભ કરાય છે એમ કત શખ્દનો અર્ય છે. 

( ખ્રહ્માજિજ્ઞાસાનો ) અધિકારી તો વ્વેવહિક જ (છે), કારણ કે વેદ્ના અધિકારીથી 
અન્ય પુરુષ વેદના વિચારનો અધિકારી છે એમ કલ્પી શકાય નહિ. અલ્પખુદ્ધિવાળા માણુ* 
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સતને વેદનો અથે નહિ સમજાય, માટે વ્રેવણુકમાં ખુદ્ધિવાળો (ત્રેવણિક ) એમ અધિકારીનું 
વિશેષણુ કલ્પવાની જરૂર નથી; (કારણુ કે) કમમાં જેમ આંધળા, લૃલા વગેરે માણુસો (કૂલ 
મેળવી શકતા નથી ) તેમ ઘર વગેરે સંસારના પદાર્થોમાં આસક્તિવાળા માણુસો મનન વગેરે 
ન કરી શડવાથી ખ્રહ્માસાક્ષાત્કાર કરી શકરો નહિ. 
પૂર્વમીમાંસાથી ખ્રહ્મમીમાંસાની ગરજ સરરે નહિ, કારણ કે પૂર્વમીમાંસામાં (બ્રહ્મ- 
વિચારની અથાતો ત્રસ િક્ષાલ' એ પ્રમાણે ) પ્રતિજ્ઞા કરવામાં આવી નથી, તેમ તેમાં તે 
વિષયનો વિચાર પણુ જેવામાં આવતો નથી. જગતનું કારણુ પશમાત્મા છે રે પ્રયુતિ છે કે 
પરમાણુઓ છે એ સંદેહ ઉત્પન્ન થતાં પૂર્વમીમાંસામાં (તે સંદેહ દૂર કરનારું ) એક પણુ 
અધિકરણુ નથી. 
અહીં નીચે પ્રમાણે કોઈ પૂવેમીમાંસકે શંકા કરે છે :_ (પૂર્વમીમાંસામાં ) અથાતૉ 
ધરમગિક્ષાતા (ષૂ. મી. સૂ. ₹. ર. ₹ )-તેથી પછી ધમનો વિચાર કરવો જેઇએ-એમ 
ધમેવિચારની પ્રતિજ્ઞા કરીને, (તમેન ચઝ્ેત ઇત્યાદિ) વિધિવાક્યોનો અથે યાગાતુકૃલ ભાવના 
છે એમ ડહીને ( ઓત્વાત્તિજ૦ પૂ. ની. ભૂ. ૧. ૧. ૫ એ સૂત્રમાં શબ્દની નિરપેક્ષતા દર્શાવી 
તેનું ) પ્રામાણ્ય સિદ્ધ કરીને (શખ્દ અને અથે વિષેના ) બધા સંદેહોનું નિરાકરણ કરવામાં 
આવ્યું છે. હુવે ખ્રહ્માસ્રાન પણુ ધમ છે, કારણુ કે ( ખ્રહ્માજ્ઞાન ) “આત્મા તરીકે જ ઉપાસના 
ક્ર્વી જેઈ, એ' (ખૂ. ૧. ૪. ૭), 'સ્તુય આત્માની ઉપાસના કરવી જેઈએ (બ ૧.૪.૧૫), 
“તે ખ્રહ્મ છે એમ ઉપાસન ડરવું' ( તે. ૩. ૧૦. ૪), “અરે આત્માનું દશન કરવું જોઇએ 
(બ. ૨. ૪. ૫) વગેરે વિધિવાક્યોનો જ અથે છે ( અને વિધિવાક્યોનો અથ ધમ થતો 
હોવાથી ખ્રહ્દાસ્ઞાન પણુ ધમે જ છે ), અને “યોગ વડે આત્માનું દશન કરવું એ જ પરમ ધમ 
છે? (યા. સ્સ્ૃ. ૧. ૮) એ સ્મૃતિ પણુ છે. ( આ સ્મૃતિમાં તો આત્મદશેનને સ્પષ્ટ રીતે ધમે 
કહેવામાં આવ્યું છે ). રૃણિ વગેરેનું નિરૂપણ કરનારાં (ચત્તો વા ર્માતિ મૂતાતિ જવાં ) 
વાક્યો અર્યવાદરૂપ છે, કારણુ કે (તે રૃણષટયાદિવાક્યોમાં કેટલેક સ્થળે આત્માના કૅ કતેત્વાદિ ) 
ધમનો આરોપ કરવામાં આવ્યો છે, ( અને કેટલેક સ્થળે ) તેનો અપવાદ કરવામાં આવ્યો 
છે, અને વે પ્રકારે (તે રયાદિવાડયો ) વિધેય ઉપાસનાના વિષય-આત્મા-ની સ્તુતિ કરે 
( અર્થાત્‌ તે વાડ્યોનું તાત્પયે સ્વાથેમાં નથી ). વળી, “જ્ઞાન વગેરે, ( ચક્ષુરાદિ) પ્રમાણુ 
અને (ઘટ ગે) વસ્તુના ઉપર આધાર રાખતાં હોવાથી, ઇુતિસાધ્ય નથી અને તેથી તેમનું 
વિધાન થઈ શકે નહિ?, એમ કહેવું નહિ, કારણુ કે તે ( જ્ઞાન વગેરે)" સવૈથા અસાધ્ય નથી. 
અને ( કમે સાક્ષાત્‌ ઇુતિસાધ્ય છે છે; જ્યારે જ્ઞાન તેવું નથી એ પ્રમાણે કમે અને જ્ઞાન એ બેમાં 
કુલ્પવામાં આવતો) 2 મકારભેદ ( સ્ાનતં વિધાન ન થઈ શકે એ વાત) સિદ્ધ કરી શકશે નહિ, 
પણુ (યાગ અને તેનાથી ઉત્પન્ન થતું અપૂવે એ ખધાય ધમેના કારણુભૃત ક્રિયાઓમાં પુરુ” 
ષનો પ્રયભ હોય છે, તેથી અહોં ( સ્ઞાનવિષયમાં પણુ ) ( ખુદ્ધિની વિશિષ્ટ અવસ્થારૂપ ખ્રહ્ધા- 
ક્ર) વૃત્તિને ઉત્પન્ન કરવામાં અથવા ( ચછ્ુરાદિ ઇન્દ્રિયોરૂપી ) પ્રમાણુને અતુકૂલ કરવામાં 
( પુરુષના પ્રયનની અપેક્ષા હોવાથી ) તે પુરુષકુતિથી સાધ્ય છે. અન્યથા ( સ્તાન સવથા- 
સાક્ષાત્‌ અને પરમ્પરયા-સુરુષકુતિસાધ્ય નથી અને તેથી અવિધેય છે એમ માનવામાં આવે 
તો) વેદ્ન્તીના સિદ્ધાન્તમાં પણુ મનન વગેરૈ શાસ્ત્ર વ્યય થઈ જાય અને સાધનોનું પ્રતિ- 
પાદન કરનારી (તપસા નરસ તિગ્તિ્ષાસસ્ત જેવી ) ક્રતિઓનો વિરોધ પ્રાપ્ત થાય. જે 
(વાદી ) એમ કહે છે કે ( જ્ઞાન ) કોઈ પણ્‌ કિયાનું ફૂલ થઈ શકે નહિ ( અર્થાત્‌ સાન કોઈ 
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પણુ રીતે ુતિસાધ્ય નથી જ) તે તે તે વાદીને પણ્‌ ઞાન માતે ગુરુ પાસે જવું વગેરે પ્રયલો તો 
કરવાના જ રહ્યા. ( અર્થાત્‌ સાન સવથા કૃતિ-અસાધ્ય નથી). માટે (વેદાન્તવાકયોમાં) જ્યાં 
વિધિનું શ્રવણુ ન હૈય ત્યાં પણુ વિધિ કલ્પીને ત્યાંનાં વાકયોને અને પદોને વિધિના અંગ તરીકે 
ગણવાં; એટલે આ ખ્રહ્મમીમાંસાનું પ્રયોજન નથી. આમ ( સર્વત્ર વિધિ ) નહિ માનો તો 


દ 


( પૂર્વકાણ્ડ અને ઉત્તરકાણ્ડમાં ભિન્ઞ ભિન્ન વિષયોનું નિરૂપણ થશે અને તેથી ખજ્ઞય કાણડી 
એક જ શાસ્ત્ર છે એ સિદ્ધાન્તનો ) વિરોધ પણુ પ્રાત થશે. 


અહીં એકદેશી નીચે પ્રમાણે કહે છે-પ્રહ્માવિચારનો જ આરંભ કરવો, ધમેવિચારનો 
નહિ, કારણુ કે સર્વ વેદનો વિભાગ કરનાર ચે વ્યાસે ધમવિશ્વાર કર્યો નથી અને ધમેવિચારનું 
ફલ (સ્વગે, મોક્ષ કરતાં ) તુચ્છ છે, (કારણ કે સ્વડમાંથી પાછા આવવું પડે છે, જ્યારે સોલ 
નિત્ય છે). વળી કલ્પસૂત્રમાં જણાવેલા પ્રકાર પ્રમાણે કોઈ પણુ જતના સંદેહુ વિના યન્તાદિ 
થઈ શકશે, (અને આમાં પણ્‌ જે સંદેઢ પડે તો પછી) આચારની પરંપરા પ્રમાણે પણુ 
ય્ઞાદિ થઈ શકશો. આમાં પણ જે સદેઢ થાય તો પછી કલ્પસૂત્રના ભાષ્યને અથવા તો ચારિ” 
કોનેજ અનુસરવામાં આવે છે, પૂર્વમીમાંસકને. નહિ, તેથી અંગસહિત વેદનું અધ્યયન કરનાર 
પુરુષ સંદેડ વિના યઝાદિ કરી શકે છે, એટલે પૂર્વમીમાંસાનું પણ કામ નથી. વળી, પરમ 
કૃપાળુ વેટે ચંસારીઓને સંસારમાંથી ગ્ર્ષ્ત કરવાને ચ ત્તશુડ્િને માને ( અર્થાત્‌ તિ 
દ્વારા મોક્ષ આપવાને માટે ) કર્મો દર્શાવ્યાં છે એમ નિશ્ચય થાય છે; કારણ્‌ કે જે આ પ્રમાણે 
ન હોય તૉ કૃવામાં આંધળાઓને પાડનારો માણુસ જેમ અપ્રામાણિ ણેક ગણાય છે તેમ વેદને 
પણુ અપ્રામાણિક થવાનો ભય મામ થાય છે. પૂર્વમીમાંસા તો વેદના તાત્પયેથી વિપરીત 
અથેનો-અનિત્ય સ્વગેનો-ખોધ કરે છે; તેથી પણ તેનો આરંભ ન કરવો જેઈ એ. 


( પૂવમીમાંસક વાદી સમાધાન કરે છે કે) શું ( પૂર્કાણ્ડ અને ઉત્તરકાણ્ડ એ ખન્ને 
ક્રાણ્ડોનો) વિચાર જ ન કરવો ? કે ( એકલ 1) પૂ. વકાણ્ડેનો વિચાર ન કરવો ? પ્રથમ વિકલ્પ 
સંભવતો નથી, કારણ્‌ કે ( પૂર્વકાણ્ડ અ ને ઉત્તરકાણડ એ ખજ્ઞે પક્ષમાં સમાન દોષ હોવાથી, 
અથવા ખજ્ઞેનો વિચાર ન કરવાના હીવાથી) તુલ્યતા છે અને (તમે ઉત્તરમીમાંસાવાળાઓએ 
જ વિચારનું) સમથન કરેલું છે. બીજા વિકલ્પમાં જ સાવર ૩પરષાતિ એ વિધિ- 
વાડયમાં વૃત, વેલ વગેરે દ્રવ્યોમાં અંજન કરવારૂપી સમાન ધમે હોવાથી) સામાન્ય 
ન્યાયથી-સમાન ધમથી- થતા સંદેહનું નિવારણુ ક | કરવા માટે પ્રાતિશાખ્યની માફક પૂવમીમાં- 
સાનો ઉપયોગ પડરી. પૂવકાણ્ડમાં કમના ફૂળ તરીકે અનિષ્ટ-તુચ્છ-સ્વગેતું જે નિરૂપણ 
કરવામાં આવ્યું છે તે પૂર્વમીમાંસાનો દોષ નથી પણ્‌ પૂર્વમીમાંસાના વિચારકોનો-પૂર્વ- 
મીમાંસાસૂત્રના ભાષ્યકારોનો-છે, કારણુ કે તેમના સ્વભાવમાં ભેદ છે. વળી, (યાગાદિતું 

સ્રાન આપવાને માટે પૂર્વસીમાંસા) આવશ્યક હોવાથી પણુ (તેનો વિચાર કરવો જેઈ એ), 
કારણુ કે નિવૃત્ત થયેલા પુરુષોને પણુ ચિત્તશુદ્ધિને માટે યાગાદિના જ્ઞાનની જરૃર છે. વળી, 
જુદા જુદા આશ્રમને માટે યજ્ઞના કાયિક, વાચિક અને માનસિક સ જુદા જુદા પ્રકારો 
છે. તેમાં પ્રથમ આશ્રમવાળાને-ખ્રહ્મચારીને-( સ્વાધ્યાયના અધ્યયનરૂપ) વાચિક યર, બીજા 
અને ત્રીજા આશ્રમવાળાને-ઝૃહુસ્થ અને વાનપ્રસ્થને-( અસિહોત્રાદિરૂપ) કાચિક ચરા, અને 
ચોથા આશ્રમવાળાને-સંન્યાસીને-ધ્યાનરૂપી માનસિક યરસ્-આ પ્રમાણે જુદા જુદા આશ્રમી- 
ઓને માટે જુદા જુદા યસ્ો છે, માટે એકલા ધમેવિચારથી જ (મોક્ષ સુધીનું ફૂળ મળવાથી) 
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કામ સરી જાય છે તો પછી ખીજા (બ્રહ્માવિચાર)ની શી જરૂર છે? આ પ્રમાણુ (પૂવપક્ષ) 
પ્રાત થાય તો (અમે-સિદ્ધાન્તી-નીચે પ્રમાણે) કહીએ છીએ. 


(આત્મેલ્યેવોપાલીત ઇત્યાદિ ઉપનિષટ્વાડ્યોમાં) ઉપાસના ધમેરૂપ હોવા છતાં પણુ 
૪5 ર 
(તે ઉપાસનાનો વિષય) ખ્રહ્મ ધમેરૂપ નથી, કારણુ કે તે ખ્રહ્મ સાનરૂપ છે (અને તેથી તે 
મુતિથી સાધ્ય નથી). ધમે તો કિયારૂપ છે. વળી, અથેવાદોનો ઉપયોગ ધમેની માફક ખ્રહ્ધામાં 
રૂ ક જ સે 
કરી શકાશે નહિ, કારણુ કે (બ્રહ્મમાં ) ઉત્પત્તિ, પ્રકાર અને ફૂલ સ ત્રણ પ્રકારની વિધિનો 
અભાવ છે, (કારણુ કે ખ્રહ્મ નિત્ય, સદા એકરસ અને પોતાનું જ ફૂલરૂપ છે.) અહોંઆં- 
ઘાહ્યાકાણ્ડમાં-તો (સ્છયાદ્વાડ્યોનો ) ઉપયોગ (બ્રહ્મના) માહાત્મ્યના જ્તાન માટે છે અને 
માહાત્મ્યસ્ઞાનનો જે પ્રકારે ખ્રહ્મસાક્ષાતકારમાં ઉપયોગ થાય છે તે પ્રકાર ચતુર્થાધ્યાયમાં 
(સાસ્્ાર્તિલયઃ ૪. ૧. ૬ એ સૂત્રમાં) કહેવામાં આવશે, ઉપાસના, દશેન વગેરે પદો 
જ, રી. અ ૪૬. જ્‌ ર. જૂ જડ 
મનના વ્યાપારનો જ બોધ કરે છે, (અને મનોવ્યાપારનો વિષય ખ્રહ્દા હવાથી ખ્રહ્મની 
સુખ્યતા જતી રહેતી નથી ). વિચારશાશ્તનો પણુ ખ્રહ્માસ્ઞાનમાં કેવી રીતે ઉપયોગ થાય છે તે 
આગળ ઉપર (૩મત્રવ્યપરેજ્નઞાખિજરળ માં ૩. ૨. ૩૭માં) કહેવામાં આવશે. વળી ઉપ- 
નિષદોએ પ્રતિપાદન કરેલું ષ્રહ્માનું સાન પણુ કેમેમાં ઉપયોગી છે, કારણ કે (શ્રૃતિ કહે છે કે) 
“મનુષ્ય જે (કમે) વિઘા, શ્રદ્ધા અથવા ઉપનિષદથી કરે છે તે જ (કમે) વધારે વીયવાળું 
ખને છે' (છા. ૧. ૧. ૧૦). તેથી જ જનક વગેરે બ્રહ્મવેત્તાઓના જ કમેમાં સવે દેવો હાજર 
હ જૂ . ૪ € 
હોય છે. જે આ પ્રમાણે ન હોય તો ઉપનિષત્પ્રતિપાઘ ખ્રહ્મના જ્ઞાનના અભાવે (કમ) 
૦ જ ન .. હ 
આભાસરૂપ જ-નામનું જ-થઈ જાય છે (અને તેથી તે ફૂલ આપી શકતું નથી). ખ્રહ્મારૂપ 
આત્માના વિસ્તાનથી દેહુ વગેરેનો અધ્યાસ ન રહૈ અને તેથી કતૃત્વના અભાવે (બ્રહ્મવિદોનો ) 
મેમાં અધિકાર હોઈ શકે નછહિ, એ હૈવું નહિ, કારણ કે નિરધ્યસ્ત દેહાદિથી જ કુમ 
ઇમેમાં અધિકાર હોઈ શકે નહિ, એમ પણુ કહેવું નહિ, કારણ કે નિરધ્યસ્ત દેહાદિથી જ કુમ 
અડ. 9 જૂ ૪-_. જુ 
કરી શકવાનો સંભવ છે, અને તેથી જ જીવન્મુષ્તોને બધા વ્યાપારો હોય છે. સ્મૃતિ પણુ 
તે જ કહે છે--“યોગી તત્ત્વવેત્તા જેતો હોય, સાંભળતો હોય, સ્પરી કરતો હોય, સુંધતો 
હોય, ખાતો હૈય, ગમન કરતો હોય, ઉંઘતો હીય, શ્વાસ લેતો હીય,; ખડખડતો હીય, વિસ 
જન કરતો હોય; પકડતો હોય, (આંખો) ઉઘાડતો હોય અથવા મીંચતો હીય તો પણુ તેણે 
“ઇન્દ્રિયો પોતપોતાના વિષયમાં રમી રહી છે એમ ધારી હું કાંઈજ પણુ કરતો નથી એમ 
માનવું. ખ્રહ્મમાં અનુસંધાન કરી, સંગનો ત્યાગ કરીને જે માણુસ કર્મો કરે છે તે ( માણુસ ) 
જલથી નિ[લપ્ત રહેલા જલફમલની માક્‌ક પાપથી લેપાતો નથી,” (ભ, ગી. પ, ૮-૧૦). 


તેથી ખ્રહ્માવિદોએ જ કરેલું કમે શુભ ફ્લવાળું હોય છે. માટે ધમેના-કમેના-વિચારકોને 
જ જ, જ્‌ હ દ્ર 

પણુ ખ્રહ્મનો વિચાર કરવાનો જ રહ્યો. તેથી ( આ ખ્રહ્માવિચારશાસ્રની) ગતાથતા નથી, પૂવ- 
મીમાંસાથી ગરજ સરી જતી નથી, અને તેથી તેનો (ખ્રહ્મમીમાંસાનો ) અનુપયોગ પણુ નથી. 

(વેરાગ્યની પછી ખ્રહ્મમીમાંસાનો આરંભ કરવો એવું માનનારો આનન્તર્યપક્ષવાદી શંકા 
રે છે)-અરે! (પરખ્રહ્મની પ્રાપ્તિરૂપ) ફ્લને પ્રાસ્ત કરવાની ઇચ્છાવાળો પુરુષ (બ્રહ્મામીમાં- 
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સાનો) અધિકારી છે. વિચારશા્નું ફૂલ શાખ્દસ્ઞાન છે, તેનું (શાખ્દજ્ઞાનનું ફૂલ) મનનાદિ 
દ્રારા અનુભવ-સાક્ષાત્કાર-છે, અને તેતું (સાક્ષાત્કારનું ફ્લ) અનથેને-સંસારને-દૂર કરી 
પરમાનન્દની પ્રાપ્તિ છે. આ પ્રમાણે વિરષ્ત અને અનથેનો ત્યાગ કરવાની અને પરખ્રહ્માને 
પ્રાપ્ત કરવાની ઇંચ્છાવાળો (માણુસ) (વિચારશાસ્રનો) અધિકારી કેમ ન થાય? ફારણુ કે 


દપ” 


ઉ.૧.૨] જન્માઘધિકરણ છ 


“શખ્લ્ષ્રહ્મમાં નિષ્ણાત થએલો માણુસ ને પરખ્રહ્મમાં નિષ્ણાત ન થાય તો જેમ વાંઝામી 
અથવા દૂધ ન આપનારી ગાયનું રક્ષણુ કરનારને શ્રમરૂપી જ ફલ મળે છે તેમ તેને (પણુ) 
ટરેલમાં શ્રમ જ મળે છે એમ હું માનું છું” (ભાગ. ૧૧. ૧૧. ૧૮). આ પ્રમાણે ભગવાનના 
વચનથી પરખ્રહ્મર્‌પી ક્લ વિનાના અને શાબ્દસ્ાનવાળા માણસની નિન્દા કરવામાં આવી છે, 
(અર્થાત્‌ વેરાગ્યની પછી જ ખ્રહ્મમીમાંસાનો આરંભ થાય છે). 

(ઉપર ધમાણે શકા કરવામાં આવે તો તેના જવાખમાં ચિદ્ધાન્તી કહે છે ના, 
ફલની ઇચ્છાનો (પ્રહ્મમીમાંસાના અધિકારનો નિણ્‌ય કરવામાં ) ઉપયોગ નથી, કારણ કે 
( ત્રહાવિરાન્ઞોત્તિ પર્‌ એ ) બીન્ન વાડ્યથી જ પરષ્હ્મની પ્રાત્તિરૂપ ક્લનું નિરૂપણ ણુ કર લામા 
આવ્યું છે. અર્થેગ્ઞાન (જ્ષેચઃ એ પ્રમાણે વિધાન હોવાથી સંધ્યાની માકક) આવશ્યક-નિત્ય-છે, 
અને તેથી પણ ક્લ મેળવવાની ઇચ્છાવાળો માણસ ખ્રહ્મમીમાંસાનો અધિકારી થતો નથી, 
(કારણ કૅ નિય કમેમાં કામના સંભવી શકતી નથી). (ભાગવતમાં આવેલો) નિન્દારૂપી 
અથેવાદ તો મનનાદિ વિધિવાડ્યોના સંબંધમાં છે એમ માનવું. 

(શેકા) (પ્રથમ સૂત્રમાં) ખ્રહ્માના વિચારની પ્રતિજ્ઞા કરવામાં આવેલી હોવાથી (બીજા 
અશ્ષ્રાયમાં આવેલા) વિરોધનિરાકરણ્‌ વગેરેની પ્રતિજ્ઞા થઈ શકશે નહિ, અને (વિરોધ- 
નિરાકરણ વગેરે) ન કહેવું એમ પણ કહી શકાય નહિ, કારણુ કે (તેમ કરવાથી) સંદેહ 
વિનાનું સાન ઉત્પન્ન નહિ થાય એવો પ્રસંગ પ્રાતત થશે. 

(ઉત્તર) (ના, એમ નહિ થાય, કારણ કૅ) વ્રજ્જળઃ (બ્રહ્માનું)માં કમેવાચક ષછી નથી, પણ 
શેષ-સંબંધ-વાચક ષછી છે; અને તેથી ષ્રહ્મની સાથે સંબંધવાળી અને ખ્રહ્મસાનને ઉપયોગી 
સવ જ (વસ્તુની) પ્રતિજ્ઞા થઈ છે એમ જાણવું. “(આ પ્રમાણે ખ્રહ્મસંખંષી ખાખતોનો 
વિચાર કરવામાં આવે તો ષ્રહ્મને) ગૌણતા પ્રાપ્ત થદે અને તેની જિસ્ઞાસા કરવામાં નહિ 
આવે? એમ માનવું નહિ; કારણ કે એકલા ખ્રહ્મમાં (તો) સંદૈડ છે જ નહિ; અને જેમાં 
સંદેઢુ છે તે જ ખાખતનો વિચાર કરવાનો હોય છે. ( ૫્રહ્યાસંબધી ખાખતોની જિજ્ઞાસા! એ 
પ્રમાણે અથે કરવાથી ખ્રહ્મને જે ગોણુત્વ પ્રાત થાય છે તે) ગીણત્વ તો શખ્દથી જ છે, અથેથી 
નહિ. વેદનું પ્રામાર્ય પણ ખધાં (આસ્તિક) દશેનોમાં સિદ્ધ હૈવાથી તેનો વિચાર કરવામાં 
આવતો નથી, તેથી (સર્વધમેવાળા) ખ્રહ્મનો વિચાર કરવો જેઈએ એમ સિદ્ધ થયું. ૧ 
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વળી, ખ્રહ્મવિચારમાં કોઈ ને જિન્તાસા થાય કે ખ્રહ્મનું લક્ષણ અને પ્રમાણ શું? તો 
સૂત્રકાર કહે છે કે 
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જેમાંથી આ જગતની ઉત્પત્તિ વગેરે છે (તે ખ્રહ્મ )$ કારણ કે શાસ્ત્રમાં 
ખ્રહ્મને જગતના કારણ તરીકે વર્ણવવામાં આવ્યું છે. 
(શકા) આ ખાખતમાં મંદેઢ કેવી રીતે થાય? કારણ કૈ શ્રતિ જ કહે છે કે “બ્રહ્મ 
સભ, સાન, અને અનન્ત છે.” (તે. ૨. ૧). વળી, આ (સૂત્રમાં આપેલું કાર્યલક્ષણ) પણ 
અષુ૦ ર્‌ 
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વિરુદ્ધ છે, કારણુ કે જે ખ્રહ્માનું સ્વરૂપલક્ષણુ આપવામાં આવ્યું ન હોય તો કાયેલક્ષણુ આપી 
શકાય નહિ, અને તે (બ્રહ્મનું જગત્કતૃત્વ ) હજુ વિવાદનો વિષય છે. ખ્રહ્મ જગતનું કહુ છે 
એ વાત ખધા સ્વીકારતા નથી. વેદમાં (બ્રહ્મનું જગત્કતૃત્વ ) કહેવામાં આવ્યું છે એટલે 
વેદ જ, (ખબીજું-અતુમાન વગેરે-નહિ), બ્રહ્મનું પ્રમાણુ છે એમ કહી શકાય નહિ. વળી, આ 
પ્રકારનો વિચાર વ્યર્થ છે. વસ્તુનું સતાન લક્ષણુ અને પ્રમાણુથી જ થાય છે, અને તે ( જ્ઞાન) 
તો સ્વરૃપલક્ષણુથી જ થાય છે, તો આનું ( સૂત્રોક્ત કાર્યલક્ષણૂનું ) શું પ્રયોજન? માટે (આ 
સૂત્રમાં આપેલું ખ્રહ્માનું કાયેલક્ષણુ ) અયોગ્ય છે એમ અમને જણાય છે. 

(ઉપરની શંકાનું સમાધાન) નીચે પ્રમાણે આપવામાં આવે છેઃ-- 

આ વ્યાસરચિત ખ્રહ્મમીમાંસાશાસ્ર વેદ્પ્રામાણ્યવાદીઓના સંદેહુને દૂર કરે છે. ૫૨- 
ખ્રહ્મમાં રહેલી ક્રિયાશક્તિ અને જ્ઞાનશક્તિ વિષે અહીં સેદેહુ થાય છે. 

સૂત્રકાર કાંઈ શ્રૃતિનું વ્યાખ્યાન કરવા પ્રવૃત્ત થયા નથી, પણુ સંદેહુનું નિવારણુ કરવાને. 
હુવે “સત્ય, જ્ઞાન, અનન્ત” (તે. ૨. ૧), “નિલ, શુદ્ધ, સુક્તસ્વભાવવાળું (બ્રહ્મા)” (નૃ, 
ઉ. તા. ૯) વગેરે શ્રતિથી બ્રહ્મ કતત્વ વગેરે પ્રાપંચિક ધર્મોથી રહિત છે એમ સમજાય છે; 
જ્યારે “જેમાંથી આ પ્રાણીઓ જન્મે છે, જન્મીને જેના વડે જીવે છે અને જેના તરફ 
જઈને પ્રવેશ કરે છે” (તે. ૩. ૧) એ શ્રૃતિથી ખ્રહ્મનું કતૃત્ત જણાય છે. આથી અહીં 
સંદેહુ થાય છે કે બ્રહ્મ કવે છે કે અકતૃ? શું પ્રાસ થયું? અકત્‌. કેવી રીતે ? “ખ્રહ્મવિત્‌ 
પરને પ્રાત કરે છે” (તે. ૨. ૧) એ પ્રધાન વાકય છે; કારણુ કે તેનો ફૂલની સાથે સંબંધ 
છે. કચાએ પણુ તેનું વિવરણુ કયું છે કે “બ્રહ્મ સત્ય, સાન અને અનન્ત છે; જે (પુરુષ) 
હુદયાફાશમાં સ્થાપેલા ખ્રહ્માને જાણે છે તે પરમવ્યોમને વિષે વિપશ્ચિતૂ બ્રહ્માની સાથે સવે 
કામનો ભૌગ કરે છે,” (તે. ૨. ૧). ફૂલને માટે ખ્રહ્મત્રાન છે, અને ફૂલ ફૂલવાક્યમાં 
કહેલા (પરત્વરૂપી) ધમેના જ્ઞાનથી જ થાય છે, ખીજે પ્રકારે નહિ. ૫ર (તે. ર. ૧) ના 
વિવરણુ તરીકે જ ખ્રહ્માને જગતના કર્તા તરીકે વણુવવામાં આવ્યું છે. ૫ર કેવું છે એમ પ્રશ્ન 
થતાં તેત્તિરીય શ્રૃતિ કહે છે કે “જે સર્વાન્તર આનન્દ છે.” તે (પરખ્રહ્મ) સર્વાન્તર કેવી રીતે 
છે એમ આકાંક્ષા થતાં તેનો પરિચય કરાવવાને માટે ભૂત અને ભૌતિક સૃષ્ટિનું વણુન કરીને 
તેના (પરખ્રહ્મના) ગોણુ આનન્તયૈનો (શ્રૃતિમાં) પરિહાર કરવામાં આવ્યો છે; અને (અન્ન- 
ખ્રહ્મોપાસનારૂપી) ગોણુ ઉપાસનાના ફૂલને સુખ્ય ખ્રહ્માના સાનનું (ખ્રહ્માનન્દપ્રાતિર%૫) જે 
ફૂલ છે તેના અંગ તરીકે વણુવવામાં આવ્યું છે. ત્યાં બીજાના ( પૂર્વકાણડમાં વણેવેલા પ્રજાન 
પતિના અથવા સાંખ્યોની પ્રદુતિના) કતૃત્વનો ખ્રહ્મમાં આરોપ કરીને તે આરોપનો અતુવાદ 
પણુ સંભવે છે. તેથી “ખરેખર! ભગુ વારુણિ” (તે. ૩, ૧) એ ઉપાખ્યાનમાં પણુ (તે 
ઉપાખ્યાન) બ્રહ્મનો પરિચય કરાવનારૂં હોવાથી, ગોણુ-આરોપિત-કતૃત્વનો જ અનુવાદ છે, 
કારણુ કે તેમાં ફ્લનું વણુન કરવામાં આવ્યું નથી, (તેથી ખ્રહ્મનું કાયેલક્ષણુ સંભવતું નથી) 
એ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ છે. 

પણુ સિદ્ધાન્ત નીચે પ્રમાણે છેઃ -- 

ખ્રહ્મ ખરેખર જગતની ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને નાશ કરનાર છે, કારણુ કૈ વેદે તે 
(કવૃત્વ) દર્શાવ્યું છે. તે કતૃત્વ અન્યથા-આરોપિત, ગૌણુ-થવાને યોગ્ય નથી, ( આમાં) 
શ્રતિનો વિરોધ નથી; કલ્પસૂત્રનો પણુ વિરોધ નથી; (કારણુ કે ) ખ્રહ્મ સવૈેભવનસમયૈ હોવાથી 
અચિન્વ્ય એશ્ચર્યવાળું છે. ૭-૮ 
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પ્રથમં તો વેદ જ કૅવેત્વનો બોધ કરે છે અને વેદ પરમ આપ્ત-સત્યવક્તા-છે, અને 
(તેથી) તે અક્ષરમાત્ર પણુ અન્યથા-આરોષપિત અ્ય-કહેતા નથી. નહિ તો સર્વત્ર જ તેમાં- 
ખ્રહ્મમાં-અવિશ્ચાસ થવાનો પ્રસંગ આવે. વળી (બ્રહ્મના) કનત્વમાં ( કો!” જાતનો) વિરોધ 
નથી, કારણુ કે સવ્યત્વાદિ ધર્મોની માક્ક કતૃત્વ પણુ ધટી શકે છે. ને (પ્રહ્યા) સર્વથા ધમે- 
રહિત હોય તો સામાનાધિકરણ્યનો વિરોધ થાય-સામાનાધિકરણ્ય ઘટી શકે નહિ-કારણુ કે 
(પ્રહ્મના સ્વરૂપલક્ષણુમાં આવેલા) સત્ય, સાન વગેરે પદોનું સામાનાધિકરણય ધમભેદથી જ 
ઘટે છે, વળી, દેહુ વગેરેના અધ્યાસથી કરવામાં આવેલું હોવાથી કતૃત્વ એ સંસારીનો- 
જીવનો-ધમે છે, એમ માનવું નહિ; (કારણુ કે) પ્રાપંચિક કવેત્વમાં તે જ પ્રમાણે-દેહાધ્યા- 
સથી-કરાયેલું હોય છે. પણુ અલૌકિક કતૃત્વમાં નહિ. તેથી જ (સૂત્રકારી ગશ (આતું) એમ 
કહે છે. (સૂત્રમાં) અશ પદ છે અને તે પ્રકારે ફક્ત શખ્દ આપણી આગળ દેખાતા જગતનો 
ખોધ કર્‌ છે. મનથી પણુ જેની રચના કલ્પી શકાય નહિ એવા અનેક ભૂત, ભોવતિક, દેવ, 
તિર્યક્‌, મનુધ્ય તથા અનેક લોકની અદ્ભુત શ્ચનાથી યુક્ત કોટિ ખ્રહ્માણ્ડરૂપ (પ્રપંચ)ની 
અમાયાસે ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને ભંગ કરવો એ લોકિક (કાર્ય ) નથી. પ્રતીતનો-જે વસ્તુ 
લોકમાં જણાય છે તેનો-નિષેધ કરવો યોગ્ય છે, લોકમાં ન જણાએલા તથા શ્રૃતિમાં જણુ- 
વેલા પદાથેનો નહિ. (શ્રતિમાં જણાવેલા) સત્યત્વ વગેરે (ધમો) લૌકિક હોય, તો પછી સર્વનો 
નિષેધ થતાં ખ્રહ્મ વિષેનું અસ્તાન જ પ્રાત થાય. વળી, “સત્યત્વ વગેરે લોકમાં નથી જ, કારણુ કે 
(તે તો) વ્યવહાર પૂરતાં જ છે, અને કારણમાં-ખ્રહ્મમાં-રહેલું જ સત્યત્વ જગતમાં ભાશે છે? 
એમ કહેવું નહિ. જે એમ છે તો પછી કતૃત્વનો એવી રીતે ફૈમ સ્વીકાર કરવામાં આવતો 
નથી ? (અને ને કતૈત્વ સ્વીકારવામાં આવે તો) “કર્તા, કરાવતા હરિ છે” એ સ્મૃતિનો પણુ 
સ્વીકાર થાય છે. કતૃત્વ આરોપિત છે એમ કહી શકાય નહિ; ને એમ થાય તો કતેત્વ 
ખીજાનું-ખ્રહ્માવ્યતિરિક્ત પદાથનું-થાય, પ્રથમ તો તે કવૈત્વ પ્રશુતિનું સભવતું નથી, કારણ્‌ કે 
આગળ સૂત્રકાર પોતે જ (પક્ષેત્યધધિકરણુમાં) તેનો નિષેધ કરનાર છે. વળી, તે જીવોનું પણુ 
સંભવતું નથી, કારણુ કે તેઓ સ્વતંત્ર નથી. ખીજા ( આધુનિક) પદાર્થોનું પણુ તે સંભવતું 
નથી, કારણુ કે જડ અને જીવ એ ખજ્ઞેનો નિષેધ કરવામાં આવ્યો છે. તેથી (શ્રૃતિપ્રતિપાદ્તિ 
અલોકિક) કતત્વ ખ્રહ્મનું જ છે. એ પ્રમાણે ભોકતૃત્વ પણુ (બ્રહ્મનું જ છે). વળી, કોઈ પણુ 
શ્રુતિ (બ્રહ્મના) કવેત્વનો નિષેધ કરતી નથી. (શ્રતિપ્રતિપાદિત કતૃત્વ અને અકતૃત્વનો) 
વિરોધ જણુયાથી નને ( કતૃત્વનો નિષેધ કરનારી) શ્રૃતિ કલ્પવામાં આવે તો તે કલ્પિત શ્રૃતિ 
લૌકિકનો-જીવના કતૃત્વનો-નિષેધ કરે છે (એમ જાણવું). ફલવાક્યમાં પણુ નહિ દર્શાવેલા 
(કવૃત્વ વગેર) ગુણોનો ઉપસંહાર કરવો જેઈ એ. 

હુવે સૂત્રનો અથે આ પ્રમાણે છે. જન્મ ( આવિર્ભાવ ) છે પ્રથમ અવયવ જેમનો 
(એવા સ્થિતિ, પ્રલત અને અભિસંવેશ ) એ પ્રમાણે અવયવસમાસ હોવાથી ( અહીં) 
અતટ્ુણુસંવિસ્ઞાન ખહુશ્રીડિ છે. અથવા, આદિ શખ્દ વડે જન્મથી માંડીને ખધા ભાવવિકારોનું 
ગ્રહુણુ થાય છે. અર્થાત્‌ જન્મ અને આદિ એમ સમાહારટદ્વન્ક્ થયો. ઝાર શખ્દ પ્રાથસ્ય- 
રૂપ ધમેનો વાચક છે અને તે પ્રાથમ્યરજ્પ ધમે પોતાના સંબંધીનો-આશ્રય અને નિરૂપકનો-- 
ખધ કરે છે. કારણુ કે તે પ્રાથમ્યધમેને ઉભયની-આશ્રય અને નિરૂપકની-અપેક્ષા રહે છે. 
ઉત્પત્તિનો બોધ ( ત્તસ્ન શખ્ટ્થી ) થએલો હોવાથી ખીજા જ ભાવવિકારોનો બોધ ( ગાર 
શરખ્દ) કરે છે, તેથી આજ શખ્દ્થી બીન્ત ( પાંચ ) ભાવવિકારોનું (લક્ષણાથી ) ગ્રહુણુ થાય 
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છે. અથવા, જન્મનું આદિત્વ (સભવી શકે) નહિ, કારણુ કૈ જગતના જન્મ પહેલાં તે જન્મના 
આધારનો-જગતનો-અભાવ છે. ખીન્ન ( ભાવવિકારો ) તો આદિમાન્‌ છે છે, કારણ્‌ કે તેમના 
પહેલાં તેમનો આધ્રાર-જગત્‌- -અસ્તિત્વમાં છે. તેથી ગિ શખ્દ પોતાના આદિત્વનો- 
આધારરૂપી જે સત્‌ ધમ- -અસ્તિત્વધમ-તેનો બોધ કરે છે, અને તેના ધર્મોનો (વિપરિણામ 
વગેરેનો પણુ) ઉપલક્ષક છે. અથવા, ગમન અને કા સધ્યમાં ( કાર્યનો ક્રારણુથી ) ભેદ 
હોવાથી “જન્મ છે આદિ જેમનો? એ પ્રમાણે વિગ્રહુ કરવો; અને જાતિની ( વિકારત્વની 
અથવા કિયાત્વની) અપેક્ષાએ (ત્સ્માઈટિ એમ) એકવચન છે. જન્મ તો શ્રૃતિમાં જણાવેલો 
હોવાથી સિદ્ધ છે. 

અથવા, આ ગોરવ અજ. દોષવાળી કલ્પનાનું શું 3 પ્રયોજન છે છે? ( માટે) જન્મ છે 
આધઘનો- ક ાકાશગામાથી (લે ખ્રહ્ય, એ પ્રમાણે સૂત્રનો અથે કરવો ). “ખરેખર, તે આ 
આત્મામાંથી આકાશ ઉત્પન્ન થયું” (તે. ૨. ૧) એ ક્રતિનોજ (અહીં) વિચાર કરાય છે; 
પ કે તેનો ફૂલ સાથે સખંધ છે. તેથી એક સ્થળે સિદ્ધ થએલો શાસ્ત્રાથે બીન પ્રકારમાં 

ણુ (સમજવો). “જેમાંથી ખરેખર આ” (તે. ૩.૧) આ શ્રૃતિમાં વિસ્કુલિગની 
(અશિની ચણુગારીઓની ) માકક સવની ઉત્પત્તિ વણેવવામાં આવેલી છે; અહીં તો કુમવાર 
સૃષ્ટિ છે એ તફાવત છે. આ પ્રમાણે ( સન્તા એ ક્લિણ પ્રયોગથી ) ખધા જ પ્રકારોનું 
સૂચન થઈ ગયું એમ જાણુવું. ખ્રહ્મના વિચાર પ્રસગે ષ્રહ્મા પણ વિષય હીવાથી “તે ષ્રહ્યા? 
એમ એની મેળે સમન્ય છે, એટલે તહ્‌ વ્રહ્ત એ પદોના અધ્યાહારની જરૂર નથી. 

શાસ્ત્રમાં (પ્રતિપાદિત ) યોનિ-કારણુ-એટલે શ્ાસ્રયોનિ; અર્થાત્‌ શાસ્ત્રમાં ( ખ્રછ્માને 
જગતના ) કારણુ તરીકે ક આવેલું છે તેથી ( બ્રહ્મમાંથી જગતની ઉત્પત્તિ વગેરે થાય 
છે). શાસન-આજ્ઞા-કરે છે તે શાસ્ર, એટલે વેદ. પૂર્વકાણ્ડમાં આવેલાં પૂવરષ્િવાકયોનો 
સંગ્રહ કરવાને માટે એ ) સામાન્ય શખ્દ (સૂત્રમાં ) વાપરવામાં આવ્યો છે. આ 
(્રહ્ઘા )જ ( જગતનું ) કારણુ છે, બીજું નહે, એ વાત અમે આગળ ઉપર (ત્રીજા સૂત્રમાં) 
સમજાવીશું. ખીજ મતોમાં છે લેમ જન્મ વગેરે વિકારરૂપ નથી, પણુ આવિર્ભાવ અને વિરો- 
ભાવ જ છે. આ વાત આગળ ઉપર તદનન્યત્વાધિકરણ ( ખ્ર. સૂ. ૨. ૧. ૧૪-૧૬) માં 
કહેવામાં આવશે. નામલીલાનો-શખ્દોનો-પણુ જગતમાં જ સમાવેશ થઈ ગયેલો હોવાથી 
તેનું પૃથક્‌ નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું નથી. 

કેટલાક ભાષ્યકારો સૂત્રનો વિભાગ કરીને રૂપપ્રયચ અને નામપ્રપચની (બે) જરદી 


પ્રતિજ્ઞા કરીને તન્ન્વચ વગેરે સૂત્રોને જ હેતુ તરીકે વણેવે છે અને અન્વય ઘટાવવાને માટે 


અતત્તિ-જે વ્યાપ છે તે-અત્્‌; શાસ્રમાં વણવેલી ચોનિ-કારણ-બનનાર ( બ્રહ્મા) એમ 
વ્યામ્યાન કરે છે. આ (અથે) સૂત્રકારને સંમત નથી એમ (અમને ) ભાસે છે. તેથી (પ્રહ્ધા) 
જગતનું નિરંકુશ કતું હોવાથી સવર અને સવશક્તિવાઈુ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 
(પૂર્વમીમાંસકોની શંકા) સવ વેદ બ્રહ્માના જગત્કતેત્વમાં પ્રમાણ નથી, કારણ્‌ ફે પૂર્વ- 
ફાણ્ડનાં જૂદાં જૂદા ઉપા્યાનોમાં તપ, યન્ત વગેરેથી ગુષ્ત પ્રજાપતિ વગેરે જ જગતનું કારણ 
છે એમ નેવામાં આવે છે. તે- પતિ વગેરે--(નાકરની માફક ) અવાન્તર કારણુ છે 
એમ માની શકાય નહિ, કારણ કે (તાં) પ્રજાપતિ વગેરેથી અન્યનું શ્રવણુ નથી. ઉત્તરકાણ્ડમાં 
તો (કવત્ત અને અકતેત્વ એમ) બે બેનું પ્રતિપાદન હોવાથી વિરોધ આવે છે, અને (તેથી) 


સહેહ થાય છે. મીમાંસા સંદેહ ટૂર કરે તો પણુ ( બેમાંથી ) એકનો અપ્રમાણ્‌ થવાનો પ્રસંગ 
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આવે. જે ખન્ઞેનું (કેવેત્વ અને અક વેત્વનું ) સમથન કરવામાં આવે તોં વિચારશાસ્ત્ર નિરર્થક 
થઈ જાય, કારણુ કે વેદ્ના પ્રમાણથી જ તે.બજ્ઞ ( કતૃત્વ અને અકતૈત્વ) સિદ્ધ થાય છે. 
વેદમાં ખાધિત અથેવાળુ વચન નથી એમ પણુ | કહેલું જ છે. 

વળી, ઉપનિષદો વેદનું-વેદોક્ત કમેનું-અગ છે કે વેદ-પ્રયોગ કરાવનારાં વેદ્વાકયો- 
છે? પ્રથમ (વિકલ્પ) નહિ, કારણ કે (યસમાં) ઉપિ નો ઉપયોગ નથી. કોઈ પણ 
પ્રકરણુનો ઉદ્દેશ ન હોવાથી-સવેસાધારણ હોવાથી-ઉપનિષદોનો વેદોક્ત કમમાં ઉપયોગ 
કરવામાં આવે તો ર પૂવેકાણ્ડના વિચારથી જ ખધું કામ સરી જાય છે, (તેથી ઉત્તર ર 
નકામી છે), અને (ચોદ) વિદ્યામાં તેમની ( ઉપનિષદોની ) ગણના કરવી યોગ્ય છે છે. બીજે 
( વિકલ્પ પણ્‌) નહિ, કારણ કે ઉપનિષદો યસનું પ્રતિપાદન કરતાં નથી, અને તેમનામાં મન્ત્ર 
અને ખ્રાહ્મણુના ભાગ નથી. તેથી વેદાન્તો વેદની ખારી ભૂમિ જેવા છે એટલે તેમનો વિચાર 
કરવાનું શું પ્રયોજન ? 

હ ઉ એમ નહિ. ( ઉપનિષદો ) ) વેદ છે જ, કારણ કે તેમનું અધ્યયન વઝેરૈ થાય 
છે, અને (તેમનું પણ સ્મરણ થાય છે, તે ડો ઠ્ર્તિ નથી એપ) સ્ટ તિવાક્ય છે છે. (પૂરવકાણુડ 
અને ઉત્તરકા૭ડ એમ) બધો જ વેદ ન (ચુ ખ્ય, અલૌકિક) અથેમાં પ્રમાણ છે. (ઉત્તર- 
કાર્ડમાં) જ તે અથે યજ્ઞ ન હોય તો ખ્રહ્મ હોય. આથી (યથી રિક ષ્રહ્મનું પ્રતિપાદન 
કરવાથી ઉત્તરકારડનું ) વેદત્વ જતું રહેતું નથી, કારણ કે તે પ્રમાણે થાય તો (અવેદત્વનો ) 
કોઈ પણુ એકમાં અવિપ્રસંગ આવે. અસિણોત્રાદિ જ કોઈ પણ એકમાં સમાવેશ કર્યા 
વિના ( પણ ) (અયેવાદ વગેરેનું) વેદત્વ કહી શકાય છે છે. તેથી ખ્રહ્માનું પણ્‌ પ્રતિપાદન કરનારાં 
ઉપનિંષદા વેદ્ત્વતરહિત નથી, (વેદમાં) મન્ત્ર અને ખ્રાહ્મણનું લક્ષણુ પણ અસે જેઈએ છીએ. 
કચા જ મન્ત્ર; જે ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન ડરે તે ખ્રાહ્મણ: તેના ( ખ્રાહ્મણના ) અગ તરીકે સૃષિ 
વગેરેનું તિપાદન કરનારાં ઉપનિષદો. નને કે ( ખ્રહ્મત્તાનનું ) વિધાન નથી છતાં પણુ તેવા જ 

પ્રકારનું ( બ્રહ્મા જગત્ક કે છે એવું) ર જ્ઞાન ( પરપ્રાપ્તિરૂપ ) કૂલ આપી શકે છે, તેથી (બધુ) 
યુક્ત છે એમ અમને જણાય છે. ( ઉત્તરકાણ્ડની ) પૂર્વકાણ્ડથી_ (વિધિ ન હોવા છતાં પણુ 
વાક્યાથેના જ્ઞાનથી ફ્લ પ્રાસ થાય છે એ ) વિલક્ષણતા ભૃષણર્‌ૃપ છે. ( પૂવ અને ઉત્તર એ) 
ખન્ને કાણ્ડો પરસ્પર ઉપકારક છે એ ખતાવવાને માઢે ( સૂત્રમાં સઞાસ્ત્ર એવું ) સાધારણ ૫૬ 
મૂકવામાં આવ્યું છે. “જે વિદ્યાથી કરે છે” (છા. ૧. ૧. ૧૦) ઇજાદિ શ્રતિથી ખધું 
પૂર્વકાણ્ડનું અંગ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. “તે આ ( પરમાત્માને ) ખ્રાહ્માણો વેદાતુવચનથી 
નણુવાની ઇચ્છા કરે છે?” ( બ. ૪. ૪. ૨૨) ઇલવાદિથી ખધુ ઉત્તરકાણ્ડનું અગ છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. કમકાણ્ડ અને ખ્રહ્મકાણ્ડમાં કિયા અને જ્ઞાન ધામિપરત્વે હોવાથી ક્ય છે; 
અને તેથી બધે ( પૂવ શે ઉત્તરકાણ્ડનાં ) વાક્યોમાં વિરોધ નથી. તેથી ( બ્રહ્મનું ) શાસ્રમાં 
જણાવેલું ( જગતનું ) કતત્વ' સિદ્ધ થાય છે. 

(વેશેષિકાદિ મતને અનુસરનારા) કેટલાક કશ્વરના જગત્ક વતની ખાખતમાં જન્માદિ- 
સૂત્ર લક્ષણુ દર્શાવનારૂં હોવાથી અનુમાન દે છે કી સમજાવે છે. ( વિજ્ઞાનેન્દ્રભિક્ષુ જેવા ) 
ખીજાઓ વળી કહે છે કે ખ્રહ્મ સર્વસ્ઞ છે એ સિદ્ધ કરવામાં કૃતિન અનુસરતું અનુમાન 
પ્રમાણુ છે અને તેથી ( આ ઝસ્નારિ્‌ સૂત્ર ) શ્રતિનો અનુવાદ કરે છે. પણુ આ અયૈનો ત્યાગ 
કરવો, 'ફારણુ કે “પેલા ઉપનિષદૂગમ્ય પુરુષની હું પૃચ્છા કરં ખુ (અૃૂ.૩.૯.૨૬) 

એ શ્રૃતિથી (ખ્રહ્મ) એકલા ઉપનિષદથી જ જાણી શકાય છે; અને પ્રમાણ તો ન જાણેલા 
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અર્થનું જ્ઞાન કરાવનાર હોય છે. મનન અને નિદિધ્યાસન શ્રવણુનું અંગ છે. સંદેહુ દૂર કરે છે 
મટે વિથાસ્શાસ્ર ષણુ તેનું ( મનનતસું ) અંગ છે. ૨ 


સમન્વચાધિકરણુ 





તેમાં ( વિચારશાસ્માં ) આ પ્રમાણેનો વિચાર કરવો પ્રાતત થાય છે. ત્યાં ( શ્રૃતિમાં ) 
બ્રહ્મ સમવાયિકારણુ છે, કે નિમિત્તકારણુ છે, કે કતે છે ? આ વિચારથી શો લાભ ? આ પ્રમાણે 
લાભ થાય. (પ્રહ્ઢ) જે સમવાયિ અને નિમિત્તમાંથી એક જ હોય તો ( નિમિત્તકારણ 
સ્વીકારતાં) ષ્રહ્મની કિયાશક્તિ અને જ્ઞાનશક્તિનું બીજાની અપેક્ષા રાખ્યા વિના કાર્ય કરવાનું 
સામર્થ્ય જતું રહે. (ષ્રહ્મને સમવાયિકારણુ જ માનીએ તો) (સાંખ્ય વગેરે ) ખીન્ન મતોમાં 
છે તેમ ( ખ્રહ્મ ) મૃત્તિકા વગેરેની કોઢિમાં આવી જાય, (અને વિકારિ થઈ જાય). જ્યાં સુધી 
“જેમાંથી ખરેખર આ” (તે. ૩. ૧) ઇત્યાદિ શ્ર્તિઓમાં (બ્રહ્માનું કારણુત્વ) _ નિઃસંદિગ્ધ 
જેબામાં આવે છે લાં સુધી ( સમવાયિકારણુ કે નિમિત્તકારણુ ) આવા પ્રકારનો સંદેહુ શી 
રીતે ધાય તે સંદેહ ડુ આ પ્રમાણે ક છે. થતઃ-જેમાંથી-એમાં પંચમી છે છે, કારણુ કે પંચ- 
મીના અથેમાં તિ (તઃ) પ્રત્યય લાગ્યો છે. (તસ્નાદ્ા પ્તસ્સાત્‌ એ વાક્યમાં ) અઆાસ્મનઃ-- 
આત્મામાંથી-એ પણુ પંચમી છે. ( હુવે ) નિમિત્તત્વ વિષે સેદેહ નથી, કારણુ કે કે પંચમી 
નિમિત્તત્વની બોધક છે. ( તેથી હ ઉપાદ્નત્વમાં અને કતેત્વમાં સંદેહુ થાય છે, કારણુ કે 
તે દર્શાવનારા શખ્દો ્તિમાં નથી, કલ્પના કરવામાં પ્રમાણુ | નથી. (બ્રહ્મના) ક 
લો ઘણો સંદૈહુ થાય છે. આમ પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 
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તે (સસવાયિકારણુ) તે તો ( ખ્રહ્મ જ) છે, ફારણુ કે કે (તેનો 
જગતમાં બધે) સારી રીતે અન્વય છે. 
છુ શખ્દ પૂર્વપક્ષની વ્યાવૃત્તિને માટે છે. ખ્રહ્ધા જગતનું નિમિત્તકારણુ છે છે એ વાત 
શ્રુતિસિદ્ધ હોવાથી આગળ ઉપર ( દ્વિતીયાધ્યાયમાં ) વેશેષિક વગેરે ખીજા મતોનું નિરાકુરણુ 


જ્રતી વખવે ખ્રહ્મ નિમિત્તકારણુ છે એ ખાબત કહેવામાં આવશે. 


તલ-તે-સમવાયિકારણુ-ખ્રહ્મા જ છે. શાથી ? કારણુ કે તેનો સમન્વય છે, સારી રીતે 
તે ખધે રહેલું છે છેઃ સત્તા, ભાન અને પ્રિયત્વે કરીને સચ જ્ચદાનંદરૂપ (બ્રહ્મનો જગતમાં સર્વત્ર) 
અન્વય છે; નામ અને રૂપ ફાર્યરૂપ હે હોવાથી (તે બેનો સમન્વય જગતમાં ઘટતો નથી ). 
પ્રકૃતિ પણુ સિદ્ધાન્તમાં બ્રહ્મનો અંશ હોવાથી ( તેનો સમન્વય સંભવતો નથી). ( દેશતઃ 
અને કાલતઃ ) પરિચ્છેદ અને અપ્રિયત્વ અજ્ઞાનથી છે, કારણુ કે જ્ઞાનથી તેનો ખાધ જેવામાં 
આવે છે. ( જગતમાંની ) વિવિધતા બ્રહ્મની ઇચ્છાથી જ છે $ કારણુ કે જડ, જીવ અને અન્ત- 
ર્યામીમાં જ ( સચ્ચિદાનન્દ ષ્રહ્મનો ) એક એક અંશ પ્રકટ છે. 

(શંકા) આમ શી રીતે? 

( ઉત્તર) આવી શકા કરશો નહિ. જેમ કોઈ એક સદ્રપ પદ્યાથેમાં ધટ ( દ્રવ્ય ), રેપ 
(ચુણ) અને કિયા (કમે)માં ( સત્તાનું ) ઓછું વત્તં પ્રમાણ દેખાચ છે તેમ જડ પદાશેમાં 
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પણુ ભાનત્વ અતે શ્રિયત્વની પ્રતીતિ થતી હોવાથી ( જડ પદથમાં તેતું-ભાનત્વ અને 
પ્રિયત્વનું-) ઓછું વત્તું પ્રમાણુ માનવું જેઈએ, કારણુ કે (જડ પદાથેમાં જ્તાનાંશ છે તે 
ફ્રીડાને માટે ભગવદિશ્છાથી તિરોહિત થયો છે એટલે ) તેમાં ભગવાનની ઇચ્છા નિયામક છે. 
વળી, પરમાણુ વગેરેનો આખા જગતમાં સશખી રીતે અન્વય સંભવતો નથી, કારણુ ફે જ્યાં 
સુધી એક (જ ખ્રહ્મનો) અન્વય સંભવિત છે ત્યાં સુધી અનેક ( પરમાણુ વગેરેની ) કલ્પના 
કરવી યોગ્ય નથી. લોકમાં જેમ (કુમ્ભકાર વગેરે) અગ્નુક કર્તા હોય છે તેમ (તન્તુ, પરમાણુ 
વગેરે) અસુક પદાથેને (જગતના ) ઉપાદાન-કારણુ-તરીફે ગ્રહણુ કરવામાં આવે તો પણુ 
ખ્રહ્મ (જગતનું મૂલ કારણુ હીવાથી ) સમવાયિકારણુ તરીકે મઢી જતું નથી. (રજતાદિ ) 
મિથ્યા પદાર્યમાં અસ્તિત્વાદિની પ્રતીતિ થાય છે, છતાં પણુ તેમાં ( સત્તાના ) અનારોપિત 
અત્વયનો અભાવ હોવાથી ( રજતાદિ) ( બ્રહ્મનું ) કાયે નથી, તેમ ( ખ્રહ્મના સમન્વયનો ) 
વ્યભિચાર પણુ નથી. તેથી ખ્રહ્મ જ સમવાયિકારણુ છે. “તેણે પોતાના આત્માને પોતાની 
મેળે જ કર્યો” (તે. ૨. ૬) એ શ્રૃતિ જ આ ખધું કહે છે. ( પ્રહ્મનું ) નિમિત્તત્વ તો ખધા 
વાદીઓને સમત હોવાથી સ્પષ્ટ જ છે. 

અહીં ( રામાનુજાચાર્યાદિ ) કેટલાક ભાષ્યકારો શાસ્યોનિત્વ વિષેના પૂર્વપક્ષનું ( ખ્રહ્મ 
શાસ્્રગમ્ય નથી એ પૂર્વપક્ષનું ) નિરાકરણુ કરવા માટે “તત સમન્વચાત્‌' સૂત્ર ચોજે છે. તે 
(અથે) પૂર્વપક્ષ અને સિદ્ધાન્ત એ ખન્નેયને ઘટતો ન હોવાથી ઉપેક્ષા કરવા જેવો છે. તે 
આ પ્રમાણ્‌ઃ-જેમિનિએ ધમેજિસાસાની જ પ્રતિજ્ઞા કરીને તેનું (ધમેતું ) પ્રતિપાદન કરતાં 
પૂર્વકાણ્ડનો (ધમેમાં) સમન્વય દર્શાવ્યો. (મન્ત્ર અને અથેવાદરૂપ) અવાન્તર વાકયો (પણુ) 
( ધમના ) પ્રકારતું અંગ હોવાથી ( ધમેનાં જ પ્રતિપાદક છે ). બધા વેદમાં ધમેનો # વિચાર 
કરવો જેઈએ એમ નથી; કારણુ કે જેમિનિના ગુરુ વ્યાસે જ ખ્રહ્મજિસ્તાસાની પ્રતિત્તા કરી 
છે. બન્ને (ધમે અને ખ્રહ્મ-) વિચારશાસ્ત્રો સંદેહનું જ નિરાકરણુ કરે છે. તેથી તેઓ અલોકિકે 
અથનાં (ધમે અને ખ્રહ્મના જ્ઞાનનાં ) સાધક નથી. જે તેમ હોય તો વેદોને અન્યની-મીમાં- 
સાની--અપેક્ષા રહે, અને તેથી તેમનું ( સ્વતઃ ) પ્રામાણ્ય જતું રહે; અને (જેમિનિને વેદની 
કર્સાથેતા જ અભિપ્રેત હીત તો તેમણે ) “વેદની જિસ્ાસા' એમ જ કહ્યું હોત. 


વળી, શ્રુતિ સરવ કમૅનું સાધન અને ફલ (જ) સપણ રીતે કહે છે, તે શ્રુતિ કોઈ ને 
પ્રવૃત્ત કરી શકતી નથી; અને જે એમ હોય તો ( ત્રેવાણુકને ) નરક પ્રાસ થાય નહિ, પણુ 
ખરેખર સર્વનો આત્મા હરિજ બધે (વિહિત અને નિષિદ્ધ કૅમેમાં ) પ્રવર્વક છે. સ્વગે 
મેળવવાને માટે પૂર્વકાણ્ડમાં યસ્રનું જ પ્રતિપાદન કરેલું છે. ખરેખર વેદિકોને ખધે ( ખન્ને 
કાણ્ડેમાં) વેદનો અથે (કમ અને જ્ઞાન) નમિદ્ધ જ છે, કારણુ કે ક્રુતિમાં મન્ત્રો અને 
કર્મોના દશેનનું શ્રવણુ છે. યાગાદિકિયા પણુ ( ભગવદ્રપ યાગ ) સિદ્ધ જેવો છે એમ દર્શાવે 
છે, અને વેદ પોતાના સ્ુખ્ય અથેનો (જ) બોધ કરે છે એમ સત્પુરુષો માને છે. ૯-૧૧ 


“ હું અનેક પ્રકારે ઉત્પન્ન કરૂં એમ પ્રજાપતિએ ઇચ્છા કરી. તેમણે આ અસિણીત્રના 
જેડકાને જેયું.” (તે. ખ્રા. ૨. ૧૨. ૮), “પ્રજાપતિએ અગિહોત્ર, અસ્િષ્ોમ, પૌણુમાસી, 
ઉકથ્ય, અમાવાસ્યા અને અવિરાત્ર યસ્તોને ઉત્પન્ન કર્યા. તેમણે જેટલો અસિણોત્ર હતો 
તેટલો અસ્િણોમ માપ્યો,” (તે. સં. ૧. ૬. ૨. ૧) ઇઈલાદિ (શ્રૃતિઓ કર્મોના દશૅનનું 
પ્રતિપાદન કરે છે ). 


ઉદ્‌ અઝભાષ્યાનુવાદ [૧.૧.૩ 


ઉપાખ્યાનો મિથ્યા છે એમ ખુદ્ધના જન્મ પહેલાં કોઈએ કહ્યું ન હેતું. તેમ તે 
( શિશ) યોગ્ય પણ નથી, ને એમ થાય તો મિથ્યા વાતનું પ્રતિપાદન કરનાર ક 
સાકૂક વેદોનું અપ્રામાણ્ય થાય. તેથી જેઓ પૂર્વસીમાંસાનું રહસ્ય જાણુતા નથી અને કહે 
ન આખા જ વેદમાં કૅમનું પ્રતિપાદન દે છે તે ખરેખર મૃર્ખાઓ જ છે. ઉત્તરમીમાંસાનો વાદ 

કરનારાઓ પણ્‌ પૃવકાણ્ડના કમેના અધિકારમાં અસ્તાન કારણુ છે એમ માનીને જે એમ કહે 

છે ક કૅ બ્રહ્મસ્ઞાનનો પૂવકાણ્ડમાં ઉપયોગ નથી તે બતાવી આપે છે કે તેઓ વેદનું ખરં રહસ્ય 
જાણતા નથી. “જે ખરેખર વિદ્યાથી કરે છે, શ્રદ્ધાથી અથવા ઉપનિષદથી તે જ વધારે સમથે- 
ખળવાન્‌-ખને છે.” (છા. ૧. ૧. ૧૦) એ શ્રૃતિથી સિદ્ધ જ થાય છે કે ઉપનિષદનું જ્ઞાન 
(કૅમેમાં સહકારી) કારણ છે. વળી, એમાં (ખ્રહ્મસ્ઞાનની શ્રતિસિદ્ધ સહકારિકારણુતામાં ) 
બાધ હોવાથી તેનો યાગ કરવો જેઈએ એમ કહેવું નહિ, કારણ કે ખ્રહ્માત્મસાનવાળા વસિછ 
લગેરેનો જ યન્તમાં ( મુખ્ય ) અધિકાર છે. આ પ્રમાણે આ આગ્રટુથી શું ? એમ કહેવું નહિ; 
કારણુ કે (વિષ્ણરૂપ ) યજ્ઞ આવા પ્રકારનો છે, ( અર્થાત્‌ ખ્રહ્મસ્ાનનાળાઓ જે યન્ત કરે તો જ 
યજ્ઞમાં વિષગ પ્રકટ થાય એ સ્થિતિ છે). વળી, કમેના ફ્લની માફક “જે આ પ્રમાણે જાણે 
છે તે સ્થિર થાય છે; અન્ઞવાળો, અને અન્નનો ભોગ કરતાર બને છે; પ્રજા, પશુ, ખ્રહ્માવચેસ્‌ 
અને કીર્તમાં મહાન્‌ થાય છે” (તે. ૩, ૨) એ (ક કૃલિમૃતિપાદિત) ખ્રહ્મસ્ાનનું ફૂલ પણુ 
લોકિક હે હોવાથી ( ક્ષતિસિદ્ધ કારણુતાનો અનાદર કરવો નઈ એ નહિ). અત્યન્ત અવિદ્યા* 
વાળાનો યસ્માં અધિકાર ન હોવાથી તેનો નિષેધ કરવાને માટે સ્ાનનો ઉપયોગ કરવામાં 
આવે છે. વળી, દેહાધ્યાસ ( યજ્તાદિ ફિયાનું ) કારણ છે એમ કહેવું નહિ, કારણુ કે “પ્રહ્મ 
અપણ, ખ્રહ્મ હવિ” (ભ. ગી. ૪. ૨૪) ઇવ્યાદિ સ્મ! (તેથી (યસમાં દેહાધ્યાસનો અભાવ છે). 
તેથી પૂર્વેકાણ્ડ અને ઉત્તરકારડ એ બે પરસપર ઉપયોગી છ એ વાતમાં કોઈ જાતનો દોષ 
નથી. કિયા અને જ્ઞાન (ધમ, અય અને કામ એ ત્રણ ) પુરુપાથ સ્વતંત્ર રીતે સિદ્ધ કરે છે, 
તેથા ( પૂવમીમાંસા અને ઉત્તરમીમાંસા ) શાસ્રની નદી જદી રીતે પ્રવૃત્તિ થઈ છે. 


વળી, આ (ઉત્તરમીમાંસાર્‌પી ) વિચારશાસ્તમાં સંદેહનું નિરાકરણુ કરીને ઉપનિષદોનાં 
વાક્યોના ( ખ્રહ્મામાં ) સમન્વય જ દર્શાવવામાં આવે છે. તો પછી ( લમ્નન્વચાતત્‌ ) એ પ્રમાણે 
સિદ્ધ હેતુની માક્ક કેમ કહી શકાય ? (અને ને એ હેતુ સિદ્ધ જ હીય તો) આગળનાં બધાં 
સૂત્રો નકામાં પડે. વળી, ( સમન્વયના સાધનની ) પ્રતિજ્ઞાવાળો આ ( સમન્વચાત્ત ) હેતુ છે 
એમ પણુ નહિ, કારણ કે તેનો અહીં ઉપયોગ થતો નથી. અહીં તો (વેદાન્તોની ખ્રહ્મપ્રતિ- 
પાદકતા) ગોણુ છે કે સુખ્ય છે એ વિષેની ચર્ચા છે, (નહિ કે વેદાન્તોની ખ્રહ્મપ્રતિપાદકતાની), 
વળી, જે પ્રકારે ( શકરાચાય જેવા ) ખીજ મતવાળાઓએ ( સવ વેદદાન્તવાડ્યોના ) સમન્વ- 
યનો વિચાર કર્યા છે તે પ્રકારનો નિણુય આગળ સૂત્રોમાં નથી, શાસ્ત્રના આરંભનું સમર્થન 
તો પહેલા જ સૂત્રમાં કરવામાં આવ્યું છે. તેથી (પ્રહ્મનું ) સમવાયિકારપાગું જ આ સત્રથી 
સિદ્ધ ધાય છે રી 


(શા) ખ્રહ્મ ભલે કારણ તરીકે જ રહે, પણ તેને સમવાયિકારણુ તરીકે માનવામાં શું 
ધો ર આ 
પ્રયોજન ? ( કારણ ખ્રહ્મને સલાડ કરમી માનવાથી ખ્રહ્મમાં ) વિકાર પ્રાસ થાય અને 


( જગદ્રપ ) કાય ૬: દુઃખરૂપ હોવાથી (તેમાં ખ્રહ્માનો સમન્વય ) અયોગ્ય ગણાય. તેથી આ 
સત્રનો આરંભ જ ન કરવો જેઈ એ, 


ભ્‌ 
ન 
ન 


૧.૧.૩] સમન્વયાધિકરણ શૃપક 


( ઉત્તર) જો આમ કહેવામાં આવે, તો, તે પ્રમાણે નહિ. બધાં ઉપનિષદોનું સમાધાન 
૧ મ કિ” ક જ 

કરવાને માટે _સૂત્રકાર પ્રવૃત્ત થયા છે; તો પછી, જે તે ખ્રહ્માનું સમવાયિ યકારણુ ન કહે તો ઉપ- 
નિષદોનો ઘણો ભાગ વ્યથે થઈ જાય. દા. ત. “આ બધું જે છે તે આ આત્મા છે” ( બ. ૨. 
૪. ૫), “ આત્માજ આ ખધું છે” (છા. ૭. ૨૫. ૨), “તે ખધું થાય છે” (બ. ૧. 
૪.૧૦), “ખ્રહ્મ તેનો યાગ કરે છે” (ખુ. ૨. ૪. €) વગેરે, અને “તેણે પોતાના આત્માને 
પોતાની મેળે જ કયૉ” (તે. ૨. ૭), “ એક જ રીય ખ્રહ્મ”” (છા. ૬. ૨. ૧), “વાચા- 
રંભણુ વિકાર” (છા. ૬. ૧. ૪) વગેરે વાક્યો (વ્યથ થઈ જય ). આવા પ્રકારનાં બીજા 


વાક્યો ( પણુ ) પોતાના સ્રુખ્ય અથેમાં બાધિત થાય. 


(શંકા) ૧ આ પ્રમાણે (બ્રહ્મના સમવાયિકરણુપણામાં ) સંદેહ નથી તો પછી આ સૂત્ર 
રચવાનું શું પ્રયોજન ? 


(ઉત્તર) તેનું સમાધાન કહેવામાં આવે છે. જગત્‌ અને તેના ધર્માથી (બ્રહ્મ) વિલક્ષણ 
છે; એમ પ્રતિપાદન કરનારાં “અસ્થૂસ્' વગેરે વાડ્યો પણુ ખધે છે. તેથી પરસ્પર વિરોધ 
પ્રાત થતાં (બેમાંથી ) એકના મુખ્ય અથનો ખાધ કરવો નેઈએ. તેમાં (બ્રહ્મના) સ સ્વરૃપ 
કુર્તા ( તેનું ) કાર્ય ગોણુ-ઉતરતું-હોવાથી પ્રપંચરૂપનું પ્રતિપાદન કરનારાં વાકયોનો જ કોઈ 
ખાધ કરે; તેમ ન થાય એટલા સારૂ “સસ્તા? સત્રની માફક લમન્વગસૃત્ર પણુ સૂત્રકારે 
રચ્યું. તેથી અસ્થલાદિ ગુણુવાળો જ પરમાત્મા વિકાર પામ્યા વિના જ આત્માને કરે છે એ 
ઉપનિષદોનો અથ ઘટી શકે છે. (ખ્રહ્મ ) બધા વિરુદ્ધ ધર્મોનો આશ્રય છે એ વાત તો 
ખ્રહ્મને ભૂષણુરૂપ છે. 


વળી, ( પોતાનાથી ) ખીજ પદાથેને ઉત્પન્ન કરવામાં ( ખ્રહ્મને ) વેષમ્ય ( પક્ષ' પાતપાગું ? 
અને ને્ધણ્ય (કુરતા) પ્રાસ થાય. (બ્રહ્મ જે) કમને અધ્રીન રહે તો (બહાના )_ ઈશેતા- 
સાસથ્યે, સ્વતંત્રતા-જતી રહે અને પછી (તેનું ) કવૈત્વ પણુ ઘટી શકે નહિ; અને તેમ થાય 
તો (બ્રહ્મના ) સવે માહાત્મ્યનો નાશ જ થાય. 


# ટ ક ક ફ હ "ખ્જ્”્હ ન્ડ 
( શકા ) આ પ્રમાણે જ થાવ. (ખ્રહ્મના કતૃત્વનું જે વણુન કરવામાં આવે છે તેનો તો) 
જ અ જડ ૨ ૬. ૬2.૪ નક ક હ. ખડ ખૂ ી 
અપવાદ કરવાનો 'ડીવાથી રજજુ સપ છે એમ ખોટું કહેવામાં આવે તો પણુ દોષ નથી : 
કારણુ કે સ્મૃતિ કહે છે કે, “ સર્વને વ્યાપી રહ્યા છો, તેથી સર્વરૂપ છો ” (ભ. ગી. ૧૧. ૪૦) 


(ઉત્તર) જે આ પ્રમાણે કહેવામાં આવે તો ના, એમ નહિ. જે એમ થાય-સર્વ 
ધર્મનો અપવાદ કરવામાં આવે-તો પાખંડીપણું પ્રાત થાય; કારણુ કે ક આવા 
પ્રકારનો મયૈ માનનારાઓની ગણુના ભગવાને આસુરોમાં કરી છે છે, ( કારણુ કે તે કહે છે કે) 
ડે (આસુરો) કહે છે કે જગત્‌ અસત્ય, નિરાધાર અને ઈશ્વર વિનાનું છે; સ 
સંયોગ વિના ખનેલું ખીજું શું છે? માટે તે (જગત્‌ ) કામહેતુક છે” (ભ. ગી. ૧૬. ૭). વળી, 
શાસ્ર નકાસું પડે, અને “સર્વને વ્યાપી રહ્યા છો” એ સ્મૃતિવાડ્ય પણુ ઘઢી શકે નહિ, 
કારણુ કે વસ્તુથી (જ) પરિચ્છેદ ( હોઈ શકે). ખરેખર, વેદ (બ્રહ્મનું) નિર્વિશેષ સ્વરૂપ કહીને 
પોતે જ કહેલા જગતના કર્તૃત્વનો નિષેધ કરતો નથી. તેથી અધ્યારોપ અને અપવાદનો 
સ્વીકાર કરીને ( ક્રૃતિનું ) વ્યાખ્યાન કરનારાઓ ઉપનિષદોને તિલાંજલિ જ આપે છે એમ 
અમે માનીએ છીએ, કારણુ કે તેમાં સર્વ વાક્યોના અથૈને ખાધ આવે છે. (ખ્રહ્મ જગતનું 

અષુ. ૩ 
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સમવાયિકારણુ હોય અને છતાં પણુ) તેને નિદષપૂણુગુણુવિગ્રડુ કેવી રીતે હોય તે વાત 
અસે આગળ ઉપર ( અસ્તસ્સજ મા થિવ્સ્ળ ૧. ૧. ૧૯-૨૦ માં) કહીશું. 

(શકા) શાસ્ત્રો તો (ચાર પ્રકારનો) સુરુષાથે સિદ્ધ કરવાને માટે છે; અને આ વેદાન્ત” 
શાસ્ત્ર મોક્ષરૂપ પુરુષાથે સાધે છે. મોક્ષ એટલે અવિદ્યાની નિવૃત્તિ એ વાત ખરોખર છે. 
અવિદ્યા એટલે અજ્ઞાન, અને તે જ્તાનથી જ નાશ પામે છે. તેથી જ્ઞાનને ઉપયોગી થાય એ 
રીતે વેદાન્તનું વ્યાખ્યાન કરવાનું પ્રાસ થતાં અધ્યારોપાપવાદથી ખીજી રીતે વ્યાખ્યાન કરવું 
અચુક્ત છે. તેથી કોઈ પણુ રીતે (જે રીતે સ્તાન ઉત્પન્ન થાય તે રીતે, અધ્યારોપાપવાદથી ) 
વ્યાખ્યાન કરવામાં આવે તો પણ પુરુષાથેની સિદ્ધિ થાય છે અને તેથી કોઈ પણુ પ્રકારનો 
દોષ રહેતો નથી. 

(ઉત્તર) ના, એમ નહિ. (મોક્ષરૂપી) સુરુષાથે અથવા શાસ્ત્રાથનું સ્વરૂપ એકલા 
શાસ્રથી જ સમઝાય છે, પોતાની ખુદ્ધિથી કલ્પેલું નથી. તેથી પોતાની ખુદ્ધિ પ્રમાણે શાસ્સના 
અધેને કલ્પીને તેમાં વેદને ઘટાવનારાઓ મોટું સાહસ કરે છે અને તેથી સારા પુરુષોએ 
તેમની ઉપેક્ષા કરવી જેઈએ. (મોક્ષરૂપી) પુરુષાથ પણુ જેવો વેદ્દાન્તમાં સમઝાવવામાં 
આવ્યો છે (તેવો જ સમઝવો જેઈ એ). “બ્રહ્મને જાણે છે અને ખ્રહ્મ જ થાય છે” (સુખડ, 
૩. ૨. ૯), “બ્રહ્મવિત્‌ પરને પ્રાત કરે છે” (તે. ૨. ૧), “તે પાછો ફરતો નથી” (છા. 
૮.૧૫.૧), “પછી મને ખરી રીતે જાણીને તેમાં પ્રવેશ કરે છે” (ભ. ગી. ૧૮. ૫૫), “પાછું 
ફરવાનું નથી, કારણુ કે શ્રૃતિ કહે છે, પાછું ફ્રવાનું નથી, કારણ કે શ્રૃતિ કહે છે” (બ્ર. સૂ. 
૪. ૪. ૨૨); આ અને આવા પ્રકારનાં શ્રૃતિ, સ્મૃતિ અને સૂત્રોથી (સિદ્ધ થાય છે કે) ખ્રહ્માની 
પ્રાત્તિજ પુરુષાથે છે, અને ખ્રહ્મ પણ (કૂક્ત) જીવનું સમગ્ર સ્વરૂપ છે, અથવા અજ્ઞાનથી 
યુક્ત છે એમ નથી. કારણ કે “હે મહાખુદ્ધિવાળા, આ મારા એક જ અંશ જીવને જ અવિ- 
ઘાથી અનાદિ બન્ધ છે અને વિદ્યાથી મોક્ષ છે” (ભાગ. ૧૧. ૧૧. ૪) આ પ્રમાણે ભગવાને 
જીવને જ અવિદ્યા હોય છે એમ પ્રતિપાદન કર્યું છે. વેથી ખ્રહ્મસૂત્રથી સમર્થિત સવ ઉપનિષ- 
દોમાં પ્રતિપાદન કરેલા સર્વ ધમેવાળુ ખ્રહ્મ છે, અને તેના શ્રવણુ, મનન અને નિદિધ્યાસનરૂપી 
અંતરંગોવડે, અને શમ, દમ વગેરે ખહિરંગોવડે ચિત્ત ઘણું શુદ્ધ થાય છે, અને તેમાં પોતાની 
મેળે જ પ્રકટ થયેલા સ્વપ્રકાશ (બ્રહ્મ)ની સાથે સાયુજ્ય થાય તે પરમ પુરુષાથે છે. તેથી 
બધાં ઉપનિષદો પોતાના સુખ્ય અથમાં જ યોગ્ય છે એમ ઉત્તરમીમાંસાના સૂત્રોવડે સિદ્ધ 
કરવાનું હોવાથી ખ્રહ્દા સમવાયિકારણુ છે એ દર્શાવવાને માટે લમન્વયસૂત્ર આવશ્યક છે. ૩ 
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આ પ્રમાણે ખ્રહ્મવિચારની પ્રતિજ્ઞા કરી, બ્રહ્માનું શું લક્ષણ એ આકાંક્ષા થતાં જન્માદિ 
ખે સૂત્ર વડે સિદ્ધ ક્યું કે બ્રહ્મનું પ્રમાણુ વેદ છે, બ્રહ્મ જગતનું કતું છે, અને સમવાયિકારણુ 
છે. આમ ત્રણુ સૂત્રો વડે જિજ્ઞાસા, લક્ષણુ અને વિચાર એ ત્રણુની કતેન્યતા સિદ્ધ થઈ. 

એમાં ખ્રહ્માના વિષયમાં ચાર પ્રકારનો વિચાર છેઃ દા. ત. સ્વરૂપ, સાધન અને ફૂલનું 
પ્રતિપાદન કરનારાં ત્રણુ પ્રકારનાં ઉપનિષદનાં વાક્યો, અને ખીજા મતોનું નિરાકરણુ. આમાં 
સ્વરર્પનો વિચાર કર્યા પછી અન્ય મતોનું ખંડન ફરવામાં ન આવે તો સાધન અને ફૂલનો 
ઉપયોગ થાય નહિ; તેથી પ્રથમ સ્વરૂપનો નિણુય, પછી ખીજા મતોનું ખંડન અને પછીથી 
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સાધનો અને ફૂલ. એમાં પ્રથમ અધ્યાયમાં સ્વરૂપવાકયોનો વિચાર કરવામાં આવે છે. આ 
વાક્યો બે પ્રકારનાં છેઃ-સંદેહુવાળાં અને સંદેઠુ વગરનાં. તેમાં સંદેહુ વગરનાં વાક્યોનો નિણૅય 
આપવાની જરૂર નથી. સંદ્દેહુવાળાં વાક્યો તો ચાર પ્રકારનાં છેઃ--કાર્યનું પ્રતિપાદન કરનારાં, 
અંતર્યામિનું પ્રતિપાદન કરનારાં, ઉપાસ્યરૂપનું પ્રતિપાદન કરનારાં, અને પ્રકાણ્‌. તેમાં પ્રથમ 
પાદમાં કાયવાક્યોનો નિણૅય આપવામાં આવે છે. સત્‌ , ચિત્‌ અને આનંદરૂપે, (સત્‌, ચિત્‌ 
અને આનંદરૂપનું પ્રતિપાદન કરનારાં વાક્યો ) અને આકાશ, વાયુ અને તેજનો બોધ કરનારાં 
વાક્યો--આમ છ પ્રકારનાં વાક્યોનો પણુ નિસેય આપવામાં આવે છે કે અન્ય સ્થળે અન્યનાં 
વાચક હોય છતાં પણ વેદ્યતમાં તે (વાક્યો ) ખ્રહ્મનાં વાચક છે. તેમાં લક્ષણુના વિચારપ્રસંગે જ 
સત્‌નું નિરૂપણુ કરનારાં વાક્યો ખ્રહમનાં વાચક છે એમ નિણુય થઈ ગયો. ચિદ્રપ જ્ઞાનપ્રધાન 
( બ્રહ્મનું નિરપણુ કરનારાં વાક્યોના) નિણ્‌યને માટે ઈક્ષત્યધિકરણુનો આરંભ સાત સૂૃત્રોથી 
કરવામાં આવે છે, કારણુ કે જ્ઞાનનાં ( પંચ ચિ ન્દ્રય, મન અને આત્મા એમ) સાત દ્વાર છે. 

તેમાં આ પ્રકારનો સંદેહુ થાય છે. ખ્રહ્મ સ્વપ્રકાશ હીવાથી બધા પ્રમાણોનો વિષય ખનતું 
નથી, અને શ્રૃતિ પણ્‌ કહે છે કે “જ્યાંથી વાણી પાછી કરે છે” (તે. ૨. ૪): આથી ખ્રહ્મનો 
વિચાર થઈ શકે નહિ, કારણુ કે કરશ માનવાથી) ખ્રહ્મના સ્વપ્રકાશત્વનો વિરોધ આવે છે 
અને ક્રૃતિના પણુ વિરોધ આવે છે. અથવા તા વિરોધનો પરિહાર કરીને વિચાર થઈ શકે ? 
શું પ્રાસ થયું ? વિચાર ન થઈ શાકે, કારણ કે સન્ઞિકર્ષાદિ સાધનોથી (પ્રત્યક્ષ ) વગેરે પ્રમાણો 
સાન આપી શકૅ છે; પણુ સવથા જ વિષય ખનતું નથી, જેનો બોધ થઈ શકતો નથી અને 
જે વ્યવહારનો વિષય નથી એવા બ્રહ્મના વિષયમાં જ્ઞાન ક્યાંથી હોઈ શકે ? આ લોક અને 
'પર્લોકના વ્યવહારને યોગ્ય વિષયમાં સુરુષની પ્રવૃત્તિ હૈય છેં, અને પ્રવૃત્તિને માટે પ્રમાણો 
છે. પણ  ષ્રહ્મ તો સવ વ્યવહારથી અતીત છે. અરે! આ (અવિષયત્વ વગેરે) તો વેદથી જ 
જણાય છે એમ શકા કરવામાં આવે તો એનાં જવાબ એ કે ખાધિત અથૅનું પ્રતિપાદન 
કરવાથી વેદાન્તોનો-ઉપનિષદોનો-વિચાર કરવો જેઈ એ નહિ. 


આ પ્રમાણે પૂવેપક્ષ થતાં સિદ્ધાન્ત કહેવામાં આવે છે કે-- 
ફેક્ઞતેનાશવ્ટ્ણ્‌ ।શાશાછા 


ઈક્ઞિતથી ('પર્યાલોચનથી, વિચારકિયાથી), (ખ્રહ્મ) અશખ્દ 
(ઉપનિષદ અપ્રતિપાધ) નથી. 


જેમાં શખ્દ નથી તે અક્ષસ્ટ્ત્‌: એટલે સવે વેદાન્તોથી પ્રતિપાદન ન થઈ શકે એવું. 
આવું ખ્રહ્મ નથી. શાથી ? ઉક્ષિતિને લીધે, પર્યાલોચન કરે છે તેથી. “હે સૌમ્ય, આ આગળ 
સત્‌ જ હતું; એ એક જ અદ્વિતીય ” (છા. ૬. ૨. ૧). આ પ્રમાણે આરંભ કરીને “તેણે ઇક્ષા 
કેરી-વિચાર કર્યો-કે હું ખુ થાઉં અને ન કરૂં. તેણે તેજ ઉત્પન્ન કયું” (છા. ૬. ૨. ૩). 
તે પ્રમાણુ ખીજે સ્થળે “ખરેખર, પહેલાં આ એક જ આત્મા હુતો; ખાનનું કાંઈ હાલતું 
ચાલતું-જગમ-ન હેતું. તેણે વિચાર કર્યો કે હું લોકોને ઉત્પન્ન કરૂં. તેણે આ લોકો સર્જ્યા જ 
(એ. ૧. ૧. ૨), “તેણે પક્ષિ કરી; તેણે પ્રાણ ઉત્પન્ન કર્યો. (પ્ર, €. ૩)” આ અને આવાં 
બીજાં સૃષ્વાક્યોમાં ખ્રહ્માની કા, આ પ્રમાણે જગત્‌ કરીશ એવો નિશ્ષય- 
જેવામાં આવે છે. 
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( શકા ) આમ ખ્રહ્મની ઈક્ષા જે હોય તો તેથી શું ? 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે થાય. સર્વે વ્યવહાર અને પ્રમાણોથી અતીત હૌવા છતાં પણુ 
પરમાત્માએ વિચાયું કે હું લોકને ઉત્પન્ન કરીને વ્યવહારનો વિષય થઈશ. તેથી પરમાત્મા 
જેમ જેમ (રષ) કરતા ગયા તેમ તેમ પોતે જ કહેતા ગયા. પરમાત્માએ પોતાના એશ- 
જીવ-ના પુરુષાથને માટે પહેલાં પૂર્વર્%્પ (શરીર) અને ક્લરૂપ ( લોકાદિ ) ઉત્પન્ન કર્યા. 
તેથી ( પરમાત્મા) પ્રમાણુખળે કરીને અવિષય અને પોતાની ઇચ્છાથી વિષય ( ખને છે ) 
એમ કહ્યું. 

(શંકા) અરે ! જ્યારે પરમાત્મા સર્વ પ્રમાણુનો વિષય બને છે એ મત દુષ્ટ છે એમ 
કહેવામાં આવ્યું ત્યારે તે (ષ્રહ્મ) એકલા વેદનો જ વિષય ખને છે એવો સિને શી રીતે 


કેરી શકાય ? 

(ઉત્તર) આનું સમાધાન કહેવામાં આવે છે. ચક્ષુ યા પ્રામાણ્ય બીજાના સુખનું 
(યથાથ) નિરીક્ષણુ કરવાથી છે, સ્વતઃ-પોતાની મેળે-નહિ; કારણ કે તેમ માનવામાં ભ્રમ જ 
ન થાય એવો પ્રસંગ પ્રાસ થાય છે. સત્ત્વગુણ્વાળી જ ચક્ષુઓ વગેરે ઇન્દ્રિયોનું પ્રામાણય 
હીય છે. તેથી નિરપેક્ષ જ ભગવાનના નિઃશ્વાસર[૫ વેદો જ પ્રમાણુ છે. વેદના સઞાતાઓએ 
વૈદિક ( પ્રપંચમાં ) જ સંકેત રાખ્યો છે; કૂક્ત આમૃતિને માટે જ-આપ્ુતિના અવધારણુને 
માટે જ-લોકની અપેક્ષા છે. ન જાણેલી વસ્તુને જે જણાવે તે પ્રમાણ છે; અર્થાત્‌ ન જણા- 
યલી (વસ્તુ જે જણાવે તે પ્રમાણુ કહેવાય છે). યજ્ઞ અને ખ્રહ્મ અલોકિક છે એ તો સિદ્ધ જ 
છે. લોકનો વ્યવહાર સન્ઞિપાતરપ ( અહંતામમતાયુક્તખુદ્ડિવાળો ) હોવાથી પુરુષાર્થને 
સાધી જ શકતો નથી. 

(રાંકા) જે આમ છે તો પછી ( સૂત્રમાં ) ખધા જ શખ્દોનું ગ્રયણુ કેમ કયું ? 

(ઉત્તર) આનું સમાધાન આપતાં કહીએ છીએ કે (બ્રહ્દ) વેદનું વ્યાખ્યાન કરનારાઓની 
વાણીનો વિષય છે તેથી (સૂત્રમાં સાધારણુ જ્જ પદ મૂકવામાં આવ્યું છે). આથી “ મનથી જ 
અનુદશેન કરવું ” (બ. ૪. ૪. ૧૯) એ ક્રતિનું પણુ સમર્યન થયું. તેથી સૃછિ વગેરેનું પ્રતિ- 
પાદન કરનારાં ઉપનિષદ્વાડયો પણુ સાક્ષાત્‌ બ્રહ્માના પ્રતિપાદક છે એમ સિદ્ધ થયું. ૪ 


આ પ્રમાણે શંકા થાય, વેદ્માં “જેમાંથી આ ભૂતો જન્મે છે” (તે. ૩. ૧), “ તેણે 
પોતાની મેળે પોતાના આત્માને કર્યો-ઉત્પન્ન કર્યો” (તે, ૨. ૭), “બ્રહ્મ કલા વિનાનું, ફરિયા 
વિનાનું, શાન્ત, નિન્દ્વા યોગ્ય નહિ એવું, મલિનતા રહિત” (શ્વ. ૬, ૧૯), “ખરેખર! આ 
પુરુષ અસંગ છે” (ખૂ. ૪. ૩. ૧૫); આ અને આવાં બીન વાક્યોમાં ખ્રહ્મનું તૃત્વ અને 
અકવૃત્વ જણાય છે. આમાં બે પ્રકારનો નિણુય સંભવે છે. ( એક તો ) ખ્રહ્મ બધું જ થવાને 
સમથે છે, અને તેથી તે સવે ન ધર્મોનો આશ્રય ખની શકે એમ માનીને ( સમન્વય 
કરવો ); અથવા (ખીને પ્રકાર એ કે) બેમાંથી એકનો ખાધ કરીને ( સમન્વય કરવો ). 
અલોફિ કના કરતાં લૌકિક હુલકુ હોવાથી, અને કતૃત્વ વગેરે લોકમાં સિદ્ધ હોવાથી, કવૃત્વનો 
બાધ જ યોગ્ય છે. ઇક્ષિતિ વગેરે કિયા પ્રકૃતિના ગુણુના સંબંધથી પણુ ખ્રહ્મમાં ઘટી શકે છે. 
માટે અલૌકિક સર્વભવનસમથે વગેરેની કલ્પના કરતાં બેમાંથી એકનો, લોકિકનો, જ બાધ 
કરવો યોગ્ય છે. તેથી આ ( કવ બ્રહ્મા, શબલ બ્રહા) સત્ય સ્વરૂપથી-પરબ્રહ્માથી-જૂડું જ છે 
એમ સૂત્રકાર પોતે શકા કરીને તેનો પરિહાર કરે છેઃ- 


૧.૧.૭] ઈક્ષિયધિકરણુ ૨% 


મોળશ્ચેજ્ઞાલ્તશચ્ટાત્‌ ।શશાપા 
(કક્ષતિ વગેરે ઝુણવાળો પરમાત્મા ) ગોણ-પ્રકૃતિના સત્ત્વગુણુના સંબંધ- 
ચાળો-છે એમ કહેતા હો તો, ના, કારણ કે આત્મા શખ્દ છે. 

છ્ષિતિ વગેરે ગ્રુણુવાળો પરમાત્મા ગૌણુ-પ્રકૃતિના સત્ત્વગુણુના સંબંધવાળો-છે એમ 
જે કહેવામાં આવે તો (અમૈ કહીએ છીએ કે) એમ કહી શકાય એમ નથી. શાથી? 
“આત્મા” શખ્દ છે તેથી. “ખરેખર, આગળ (પર્વે) આ એક જ આત્મા હતો” (એ. ૧. ૧) 
આમ આરંભ કરીને “તેણે વિચાર કર્યો” (એ. ૧. ૧) એમ કહેવામાં આવ્યું છે. હુવે 
“ઝઆત્મા” શખ્દ ખધાં ઉપનિષદોમાં નિઝુણુ પરખ્રહ્મના વાચક તરીકે જ સિદ્ધ થએલો છે, 
અને તેને જ શ્રતિ જગતના કર્તા તરીકે કહે છે. 

(શંકા) અરે ! બેમાંથી એકનો ખાધ (કરવો) યુક્ત છે, એમ તો કહેવામાં આવ્યું છે. 

(ઉત્તર) તે યોગ્ય નથી. સગુણુ ખ્રહ્મ સ્વતન્ત્ર ન હોવાથી કતે થઈ શકે નહિ; અને 
વેદો તો પ્રમાણુભૂત છે. તેથી શ્રતિના ખલથી પ્રાતત થતું ( ખ્રહ્મનું ) સર્વભવનસા મર્થ્ય જ 
સ્વીકારવું નેઈએ. વળી અસ્તિ (-સત્તા), ભાતિ (-ચિત્‌), પ્રિયત્વ (- આનન્દ) વગેરે 
ધર્મોની માટ્ટક ખ્રહ્મનું કવૈત્ત (પણુ) લોકમાં જણાય છે, કારણુ કે (જગત્‌ ખ્રહ્મનું) કાય છે, 
તેથી “ આત્મા” શખ્દ્ના પ્રયોગથી ગુણાતીત (ખ્રહ્ય) જ કત્‌ છે. 

અરે ! “આત્મા” શખ્દ પણ્‌ લોકની માફક ( અહીં ) ગૌણુ છો રહ્યો. લોકમાં વિષ્ણુ- 
મિત્રને કોઈ પૂછે તો તે કહે છે કે યસ્તદ્ત્ત મારો આત્મા છે. અહિં ગૌણુત્વ એટલે ઉપચાર, 
ગોણી લક્ષણા. આ પ્રમાણે જે કહેવામાં આવે તો સૂત્રકાર કહે છે કે 


તસ્તિછચ્ય મોક્ઞોપહેશાત્‌ 1શાશદા 
તેમાં (જગત્કર્તા આત્મામાં ) નિણાવાળાને મોક્ષનો ઉપદેશ 
કરવામાં આવ્યો છે તેથી. 

આ પ્રમાણે શ્રવણુ થાય છેઃ-“ ખરેખર, આગળ આ અસત્‌ હતું; તેમાંથી ખરેખર 
સત્‌ ઉત્પન્ન થયું; તેણુ પોતે જ આત્માને ઉત્પન્ન કર્યો 7 (તે. ૨. ૭) આ પ્રમાણે આરંભ કરીને 
“જ્યારે આ ( મુમક્ષુ ) અદશ્ય, શરીરરહિત, નિવેચન ન થઈ શકે એવું, ( અને ) આધાર 
રહિત (બ્રહ્મમાં ) નિભેયતાથી પ્રતિછા-સ્થિતિ અથવા આત્મભાવ-પ્રાત કરે છે ત્યારે તે ભય- 
રહિત થાય છે, મોક્ષ મેળવે છે.” (તે. ૨. ૭). અર્થાત્‌ આ પૂર્વોક્ત જગત્કવે, પ્રાપંચિક 
ધમેથી રહિત, બ્રહ્મમાં પૂરેપૂરી નિછાવાળો સૃક્ત થાય છે. અહીં નને જગતનો કર્તા (આત્મા) 
ગૌણુ-ઓપચારિક-હીય તો તેમાં નિષ્ઠા રાખનારને સંસાર જ પ્રાત થાય, મોક્ષ નહિ. ૬ 

વળી, 

છેયલ્વાવસનાત્ત ।1શાશહા 
અને (એ જગત્કર્તા આત્મા) ત્યજવા યોગ્ય છે એમ કહેછીું નથી તેથી. 
આથી પણુ નિગુણુ જ ( પરમાત્મા ) જગતનો કર્તા છે. ઉપનિષદોમાં સાધનોનો જ્યાં 
જ્યાં ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે તે ખધે સ્થળે પુત્ર વગેરેની માફક જગતનો કર્તા (આત્મા) 
ત્યજવા યોગ્ય છે એમ ઉપદેશ કર્યો નથી. ને તે સગુણુ હીય તો પ્રાકૃત ચુણોનો પરિહાર 
કરવા માટે સુચક્ષુઓ પુત્ર વગેરેની માફૂક જગત્કર્તાની ઉપાસના ન કરે. તેથી ઇક્ષિતિ વગેરે 


૨૨ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧.૧.૮ 


ગુણો સગુણુ (ખ્રહ્મ )ના ધર્મો નથી. (મોળસ્જ્ઞાસ્તરાષ્ટાત્‌, તાસ્િઈસન માક્ષોપરેસાત્‌ 
અને ટેચત્વાવત્તનાશ્ આ) ્રણુ સૂત્રો ધક્ષિતિ હેતુના સાધક હોવાથી ( સૂત્રમાં ) સરકાર 
મૂકવામાં આવ્યો છે. આ પ્રમાણે ચાર સૂત્રોથી ઈક્ષિતિ હેતુ વડે (બ્રહ્માનું ) જગત્કતેત્વ 
સમજાવી સૃણિવાક્યો ખ્રહ્ધપર છે એમ સિદ્ધ કયું. ૭ 


હુવે પછી ( ઉપનિષદ્વાક્યો ખ્રહ્માના વ્યવહાર્યત્વનું પ્રતિપાદન કરે છે એ વાતના સમ- 
થેનમાં) સ્વાવ્યચયાત્‌, મતિસતામાસ્યાત્‌ અને જુતત્વાશ્ર એ ત્રણ સૂત્રો વડે ( સૂત્રકાર ) 
સ્વતંત્ર હેતુઓ આપે છે 

(શંકા) અરે! ખીના બધા હેતુઓ શા માટે આપવામાં આવ્યા છે? કારણુ કે નને 
સાધકત્વ હુરે-જે હેતુથી સાધ્ય સિદ્ધ થઈ શકતું હુશે-તો એક ( હેતુ )થી પણુ તેની સિદ્ધિ 
થઈ શકશે, અને જે અસાધકત્વ હશે તો સો (હેતુથી) પણુ તે સિદ્ધ થઈ શક્શે નહિ. 

( ઉત્તર ) આમ જો કહેશો તો તેમ નહિ. જેમ નૂદ્દા જૂદા પ્રકારના અન્નના ભોજનથી 
(સારી) ત્ષતિ થાય છે તેમ આ ખીજા ખધા હેતુઓ (બ્રહ્ાનું) જૂદી જૂદી દેછિએ નિરૂપણુ 
કરે છે, ( અને તેથી ખ્રહ્મની વ્યવહાયતા વધારે સપણ થાય છે). તે આ પ્રમાણેઃ-આસ્ભ- 
છાદટાત્‌, લસ્તિછઝશ મોક્ષોપટેરાત્‌ અને સેથત્વાવત્તસાસ્ એમ ( ત્રણુ સત્રો વડે ) નિઝુણ 
ખ્રહ્મના સ્વરૂપ અને કાય વિષે (વ્યાખ્યાન કયયું ), અને કાય પણુ વિધિ અને નિષેધના ભેદથી 
બે પ્રકારતું છે. આ પ્રમાણે આગળ ( ત્રણ સૂત્રોમાં) પણ સમજાવવામાં આવશે. તેમાં કક્ષિતિ 
હેતુ વડે સૃષ્ટિવાક્યો ભગવત્પર છે એમ કહ્યું. હુવે સૂત્રકાર પ્રલયવાક્યોનું ( ભગવત્પરત્વ ) 
કહે છેઃ- 


સાપ્યયાત્‌ ।શરી૮ા 
"પોતાનામાં લય હોવાથી. 

ઠ્રહ્મ સવે વ્યવહારથી અતીત નથી. શાથી ? સ્વાપ્યયને લીધે, પોતાનામાં લય છે તેથી. 
યાં ( ઉપનિષદમાં ) ચિત્‌નું પ્રકરણુ હોવાથી જીવનો ( લય ) કહેવામાં આવ્યો છે. ( ઉપનિ- 
ષદમાં ) આ પ્રમાણે જ શ્રવણ થાય છે : -“જ્યારે અહી કોઈ માણુસ સુઈ જાય છે છે યારે, હે 
સોમ્ય ! ખરેખર તે સતૃની સાથે મળી જાય છે; તેથી તેને સ્વપિતિ કહે છે, કારણુ કે તે 
સવમાં મળી ગયો છે.” (છા. ૬. ૮.૧). ચ્યત્તિસિ એ કિયાપદ નથી પણુ જીવનું નામ છે. 
જ્યારે સતૂની સાથે મળી જાય જારે જ તેનું ( જીવનું ) નામ સ્વપિતિ (કહેવાય ). અર્થાત્‌ 
(જીવ) “સ્વ? શખ્દનો અયે જે સત્‌ તેમાં અપીતિ-લય-પ્રાસ કરે છે. જીવ દરરોજ ખ્રહ્મની 
સાથે મળીને, તેની પાસેથી બલરૂપી અધિધાન ( સવે વ્યવહારના આશ્રયભૂત ખલને ) પ્રાત 
કરીને વાસના ખાકી રહેવાથી ફરીથી ( જાગ્રદ્વસ્થામાં ) નવા જેવો થઈ ને આવે છે. આત્મ- 
વાચક “સ્વ? શખ્દના પ્રયોગથી ( પૂર્વોક્ત સતૂનો આત્મા સાથે) અભેદ ( સિદ્ધ થાય ) છે. 
અથથી (“સ્વ શખ્દનો ) 'સત્‌? શખ્દની સાથે સામાનાધિકરણ્ય હીવાથી (સ્વશખ્દવાચ્ય 
આત્માનું ) નિ્યુણુત્વ છે. 

(શકા) અરે ! પ્રલયની વાત કહેવાને ખદલે સુષુત્તિની વાત ડ્યાંથી ? 

(ઉત્તર) અસે એમ કહીએ છીએ કે સોક્ષથી બીજી દશામાં પ્રલય પ્રમાણે (સુષુસિની 
અંદર) કમેના સંબંધનો અભાવ છે તેથી ( પ્રલયના ઉદાહુરણુ તરીકે સુષુત્તિનું વણુન કર- 
વામાં આવ્યું છે.) ૮ 


૧.૨.૧૦] આનન્દમયાધિકરાગ ૨3 


હવે સૂત્રકાર સ્ુક્તિવાક્યોનું ( ખ્રહ્યપરત્વ ) કહે છેઃ-- 
રતિતામાન્યાત્‌ ।શશરા 
ગતિમાં-મોક્ષમાં-સમાનતા હોવાથી. 

ગતિમાં સામાન્યથી. ગતિ એટલે મોક્ષ. સમાનનો ભાવ તે સામાન્ય. મોક્ષમાં ખધું જ 

ભગવાનની તુલ્ય છે તેથી ( મોક્ષનું પ્રતિપાદન કરનારાં ઉપનિષદનાં વાક્યો ખ્રહ્મપર છે ). આ 
પ્રકારનું જ શ્રવણુ થાય છેઃ-“જેમ ખધા જળનું સમુદ્ર એક સ્થાન છે” (બૂ. ૨. ૪. ૧૧) 

એમ ઉપકુમ કરીને “વાણી એક સ્થાન છે” એમ (લયના અધિકરણુના ) દછાન્ત માટે 
નિરૂપણ કરીને, “તે જેમ મીડાનો ગાંગડો પાણીમાં નાંખ્યો હોય” ઇત્યાદિથી લયદદાન્તનું 
નિરૂપણ કરીને, “વિસ્ુક્તિ, લય, પછી (ભોકતૃભાવાદિ નિવૃત્ત થવાથી € જીવાદિ) સંજ્ઞા રહેતી 
નથી” એમ પ્રતિપાદન કર રીને, સંજ્તાના અભાવના નિરૂપણને માટે “જ્યાં ખરેખર દ્વેત જેવું 
હીય છે ત્યાં બીજે બીજાને” »ત્યાદિથી સવ (કાય) તું શુદ્ધ ખ્રહ્માત્વ દર્શાવવામાં આવ્યું છે. 
આદિ, મધ્ય અને અંતમાં શુદ્ધ બ્રહ્મનું જ ગ્રણુ-પ્રતિપાદન-હોવાથી ખધાં વેદાન્તોનો ખ્રહ્મમાં 
સમન્વય ઉચિત છે. ૯ 

વળી, 

કજ્ુતવત્વાચ્ 1૨1૨1૬૦1 
અને શ્રવણ છે તેથી. 

“આ (પરોક્ષ ખ્રહ્મા) પૂણ્‌ છે. આ (અવતારાદિરૂપ) પૂણુ છે; પૂણુમાંથી પૂણુ નીકળે છે 
પૂણનું પૃણૂ । લઈને પૃણજ બાકી છે.” (બ. પ. ૧. ૧). આ શ્રૃતિજ અસંદિગ્ધ રીતે (બ્રહ્મ પ 
સવે કાર્ય છે એમ પ્રતિપાદન કરેછે. “સર્વે વેદ । જે પદનું આમનન-પ્રતિપાદન- કરે છે છે” 
(કઠ. ૧. ૨. ૧૫) એ શ્રૃતિ પણ્‌ (ખ્રહ્મમાં જ વેદોનો | અને વેદાન્તોનો સમન્વય છે એમ 
દર્શાવે છે ). અધિકરણ પૂરં થયું એ બતાવવાને માટે મ ત્રમાં ) સ્કાર છે 

આ પ્રમાણે ચિદ્રપ (બ્રહ્મ ) કારણુ છે એમ નિરૂપણુ કરવાથી વેદ્ન્તો ખ્રહ્મપર છે 
એમ નિરપણુ થયું. ૧૦ 


-----ઝ૦-:ઝ૦્ન્‍------ 


આનન્દમયાધિડરણુ 


હુવે પછી આનન્દમયાદિ આઠ સૂત્રો વડે આનન્દરૂપ ( પરખ્રહ્મ ) જગતનું કારણુ છે 
એમ બતાવીને આનન્દનું પ્રતિપાદન કરનારાં વાક્યોનો વિષય ખ્રહ્મ છે એમ દર્શાવવામાં આવે 
છે. તેમાં તેત્તિરીયશાખામાં ખ્રહ્મ અને ભ્રગુ એ બે પ્રપાડકો વડે (આનન્દના કાર્યનું પ્રતિપાદન 
કરવામાં આવે છે). સાં ( બ્રહ્મપ્રપાઠકમાં ) અઆનન્ટ્મવ એમ મય ( મય ) પ્રવ્યયવાળા 
શખ્દનો અયે ખ્રહ્મ ન થાય, અને તેથી ( આનન્દમય ) જગત્કર્વ ન ખને એટલે ખ્રહ્મપ્રપાડંક 
ખછ્ઠધપર ન થાય- આ શંકાનું નિરાકરણ કરવાને માને આનન્દમયાધિકરણુ છે ઈ. છ ઇન્દ્રિયો 
(પાંચ સાનેન્ટ્રિયો અને મન ), અને જીવ અને ખ્રહ્ઘા એ બે સ્વરૂપના આનન્દના ભેદે કરીને 
આનન્દ આઠ પ્રકારનો છે, તેથી (આ અધિકરણુમાં ) આઠ સૂત્રો છે. 
(શંકા) અરે! આમાં સંદેઢુ શી રીતે? આ આનન્દ્મય ખ્રહ્મ ન હોય તો પ્રપાઠંકની 
અસંગવિ કેવી રીતે ? 
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( ઉત્તર ) એનો જવાખ આ છે. ( અક્ષર ) ખ્રહ્માને જાણુનારને ( પૂણે ) ખ્રહ્મની પ્રાતિ 
થાય છે એમ પ્રતિજ્તા કરીને (આનન્દમયનું) જગત્કારણુત્વ સિદ્ધ કરવાને માટે રોય (અક્ષર- 
ખ્રહ્મ )ના સ્વરજ્પલક્ષણુમાં આનન્દાંશ મૂક્યો નહિ, અને ( જગત્કારણુનું ) જડત્વ દૂર કેરવાને 
(વિર્ષાશ્વિત્‌ અને ત્રજ્ઞ એ પદો વડે) સવૈગ્ઞ અને આનન્દરૂપ ફૂલનું પ્રતિપાદન કરીને, તે 
ફૂલનું નિરૂપણુ કરવાને ખધા જ પ્રપાઠૅેકનો આરંભ કરવામાં આવ્યો છે. તેમાં સાધનશેષ 
ર્‌ય ખ્રહ્મનું-અક્ષરખ્રહ્મનું-સાન ( તેના ) લક્ષણુવાડ્યમાંથી જ નિઃસન્ડિગ્ધ રીતે થાય છે, તેથી 
આનન્દમય ફૂલતું ખ્રહ્મત્વ પ્રતિપાદન કરવાનું રહ્યું. 

ત્યાં ખ્રહ્મથી ભિનજ્ન એવા અજ્ઞસયાદિની તુલ્ય હીવાનું વચન હીવાથી, અને ( આનન્દમય 
જેવા ) સુખવાચક શખ્દોનો જ પ્રયોગ હોવાથી સન્દેહુ થાય છે; કારણુ કે (તે પ્રપાઠંક ) 
આનન્દાંશનું જ (જગતના) કારણુ તરીકે ખ્રહ્માત્વ દર્શાવવાને માટે છે; અને આનન્દમયના 
ઠ્યહ્માત્વાભાવમાં પ્રપાઠૅક વ્યથે થઈ જય. ( આનન્દમય ) ફૂલ પાસે છે એમ દર્શાવવા ( ઉપ- 
નિષદમાં ) માત્મા! પદનો પ્રયોગ કરી, ફ્લરૂપે-આનન્દરૂપે-જગતનું કારણુ કહીને; ( પ્રપાઠ- 
કના ) મધ્યમાં તે જ આનન્દ્મય આત્મા અન્ઞમયાદિની અંદર છે એમ “તે આ વિજ્તાનમયથી 
અન્ય આનન્દમય આત્મા અન્દર છે” (તે. ૨. ૮) એ શ્રતિથી ( પ્રપાઠંકના ) આદિ અને 
મધ્ય ભાગમાં ( વણુવેલા આનન્દમયનાં કારણુતા અને સર્વાન્તરત્વ એ બે ) રૂપોનો (ઘતતમ્‌ 
એ પદ વડે) અનુવાદ કરીને, ( ઝપસક્તમત્તિ એ પદ વડે) ( આનન્દ્મયનું ) ફૂલ તરીકે 
નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે. આનન્દમયની ઉપાસનાના પ્રયોજક અન્ઞમયાદ્િતઇં પણુ આનન્દ- 


મયના જેવું રૂલ છે એમ ખતાવવા અન્નમયાદિઓની પણુ ખ્રહ્મ તરીકે ઉપાસના કહેવામાં 
આવી છે. 


તેમાં પૂર્વપક્ષમાં (એમ પ્રાતત થાય છે કે ) અન્નમયાદિની માકક આનન્દમય પણુ ખ્રદ્ધા 
નથી, કારણુ કે અન્ઞમયાદિની તુલ્ય વચન હીવાથી ( આનનન્‍્દમયની ઉપાસનામાં પણુ ) અન્ન- 
મયાદિની ઉપાસનાના ફૂલની માકક જ ફૂલની સિદ્ધિ થાય છે. 


આ પ્રકારે ( પૃર્વપક્ષ ) પ્રાતત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 
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આનન્દસય ( પરમાત્મા ) છે, વારંવાર કથન છે તેથી. 


આનન્દમય પરમાત્મા છે, અન્નમયાદિની માકક બીનને પદાથે નથી. શાથી ? અભ્યાસથી. 
અસ્ચજતે-કરી ફરીથી કહેવામાં આવે છે તે-અભ્યાસ; તેથી, અભ્યાસથી. અભ્યાસ (વસ્તુ- 
ઓમાં) ભેદ પાડે છે એ વાત પૃર્વમીમાંસાશાસ્ત્રમાં (પૂ. મી. સૂ. ૨. ૨. ૨) સિદ્ધ છે. જેવી 
રીતે પૂવેમીમાંસાશાસ્માં (પૂ. મી. સૂ. ૨. ૨. ૧, ૨, ૨૧, ૨૨) ખીન્ને શખ્દ, અભ્યાસ, 
સખ્યા, ચુણુ, કેયા અને નામ એ છ કમેનાં ભેદક છે તેવી જ રીતે આનન્દમયના અભ્યાસથી 
પૂર્વે કહેલા અન્ઞમયાદિથી આનન્દમયનો ભેદ સિદ્ધ થાય છે. આથી ( આનન્દમય) અન્ઞમયા- 
દિની તુલ્ય નથી, અને તેથી જ તે બ્રહ્મ છે. (ઉપનિષદમાં ) આ પ્રકારે અભ્યાસનું શ્રવણુ 
થાય છેઃ-“ને આ આકાશ ( પૂણુ ) આનન્દ ન હીય તો કોણુ શ્વાસ લઈ શકે ? કોણુ વિશેષ 
રીતે જીવી શકે? તેથી આ જ આનન્દ આપે છે.” (તે. ૨. ૭). આ પ્રમાણે ( આનન્દ- 
મયનો જ ) અથૈતઃ અભ્યાસ છે. ( વતો જેવાન્યાતત્‌ ઇત્યાદિ) સ્તુતિને લીધે (સાનસ્જ્‌ શખ્ડ) 
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સચ? પ્રયયના અથેવાળો-પ્રાચુયવાળો, આનન્દમય--છે. ( માનન્ટ અને ઝઞાનન્ટ્મથ એ 
ખે પદોમાં ) આ નન્જ્‌ શખ્દરૂપી પ્રકૃતિ તો તુલ્ય છે. (સ્તુતિવાક્યમાં આનન્દના ) પુનર્વચનથી 
(બોધિત થતા આર્થિક) અભ્યાસ વડે આનન્દમયનો અન્ઞસયાદિરૂપી પ્રવાહથી ભેદ સિદ્ધ 
થતાં આનન્દમયનું ખ્રહ્મત્વ સિદ્ધ થયું. તેમાં દ્વેતાપત્તિ નથી, કારણુ કે આગળનું (ચા 
છેવેષઃ ઇત્યાદિ ) વાક્ય અભેદસાધક છે. તેથી આનન્દમય ખ્રહ્મ જ છે. 
(હવે શ્રીવિટુલનાથજી સત્રનું બીજે પ્રકારે વ્યાખ્યાન કરતાં કહે છે કે) 
અથવા “તે પરમાત્મા રમ્યા નહિ જ; તેથી એકલા રમતા નથી. તેમણે ખીન્ની 
ઈચ્છા કરી. તે ખરેખર આટલા થયા.” (ખૂ. ૧. ૪. ૩) ઇંવ્યાદિ શ્રતિઓ અને “આજ 
(સાધુ કમે કરાવે છે )” (કો. ૩* ૮) એ શ્રૃતિને આધારે પ્રાચીન કષિઓ નિણુય કરે છે કે 
(મનુષ્યો પાસે) જૂદાં જૃક્દાં સાધનો કરાવીને (તેમને) જદ જદા ફૂલો આપતા ભગવાન્‌ 
પોતાની ક્રીડાને મોટે જ જગદ્રપે પ્રકટ થઈ ને કીડા કરે છે. પૂર્વ અને ઉત્તરકાણ્ડમાં પણ 
આનું જ (ફીડાને માટે ભગવાનના જગદ્રપે આવિર્ભાવનું જ) પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. 
જે આમ ન હીય તો (ભગવાન્‌ સવેરૂપ ન હોય તો) જીવનાં સાધન અને ફૂલનું નિરૂપણુ 
કરનારી શ્રતિ જીવનો જ બોધ કરનારી થાય, ખ્રહ્મનો નહિ. કમે અને બ્રહ્મ પણુ જીવના અંગ 
તરીકે જે બને તે સ્થિતિ પણુ દૂર નહિ થાય. 


આમ (શ્રતિઓનું ખરહ્માપરત્વ સિદ્ધ) થતાં પૂવકાણડમાં (સ્વર્ગાદિ) અવાન્તર કલો 
કહીને, “ અન્ય ખ્રહ્માદિ પ્રાણીઓ આ જ આનન્દની માત્રા ઉપર જીવે છે” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૨) 
એ શ્રતિથી (ખીનને ખધો આનન્દ આ જ આનન્દનો અંશ છે તેથી ) નિરવધિ આનન્દાત્મક જ 
પરમ ફલ છે એમ તે આનન્દરૂપ ફ્લતું કથન કરવાની ઇંચ્છાવાળી શ્રૃતિ પહેલાં સામાન્ય 
રીતે “ ખ્રહ્મને જાણનાર પરને પ્રાસ કરે છે” (તે. ૨. ૧) એમ લેત્તિરીય ઉપનિષદમાં સાધન 
સહિત ફૂલનું વણુન કરે છે. અર્થાત્‌ અક્ષરષ્રહ્માને જાણુનાર પરષ્રહ્માને પ્રાસ કરે છે. આ 
વાક્યમાં “પર?” શખ્દ જે પહેલાં આવેલા અક્ષરષ્રહ્મના અયેમાં હીત તો (“ઘર/”' ને 
ખદલે) “સત્‌'-વે-એ પ્રમાણે જ (ત્રણવિટાપ્નૉસિ તત્‌ એ પ્રમાણે જ) કહેત. પહેલાં 
ખ્રહ્મનું કથન કરીને આગળ “પસ” એ પ્રમાણે શ્રૃતિ જે કહે છે તેથી એમ સમજ્ય છે કે 
(એક જ વાક્યમાં આવવાથી) પાસે હોવાથી અક્ષર ખ્રહ્મથી પર-ઉત્તમ-પુરુષોત્તમના 
સ્વરૂપનું જ અહીં વણેન કરવાનો અભિપ્રાય છે. 

વળી, પ્રતિવાદીએ પરપ્રાતતિ જ્ઞાનરૂપ જ છે એમ કહેવાનું રહ્યું; અને ને તે પ્રમાણે 
થાય તો, “બ્રહ્મને મેળવે છે?” એમ અથે થાય, અને તે તો (પુનરુક્તિના દોષે કરીને) ધટતો 
નથી, અને તે ઉપરાંત (બન્નેનો અભેદ થવાથી) એક સાધન અને ખીજીં સાધ્ય એ ભાવ 
જતો રહે છે, 

હુવે પછી વિશેષ રીતે તેનું (ખ્રહ્મના સ્વરૂપલક્ષણુનું) કથન કરવાની ઇચ્છાવાળી શ્રુતિ 
પરખ્રહ્માનું સ્વરૂપ એકલા અતુભવથી જ સમજાય છે, ખીજા પ્રમાણુથી નહિ, એ દર્શાવવાને 
“તેને ઉદ્દેશીને આ ત્રચા કહેવામાં આવી છે” (તે. ૨.૧) એ પ્રમાણે ખ્રહ્મારાના સુખે કહે 
છે. ને ખ્રહ્વા અતુભવેકગમ્ય ન હોય તો સર્વ અર્થના તત્ત્વનું પ્રતિપાદન કરનારી શ્રૃતિ 
(લરેષામ્યુસ્સ/) આ પ્રમાણે (બ્રહ્મસ્ની દ્વારા) કેમ કહે? (તરેષાગ્યુસ્ા માં) સત્‌ એ 
અન્યય છે; અર્થાત્‌ લઘ એટલે પૂર્વોધ્ત બ્રહ્માવિતની પરમ્રાતિરૂપ અથેને સ્પષ્ટતાથી ગ્રતિપાય 
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તરીકે ઉદ્દેશી નિશ્ચય કરીને પરખષ્રહ્મનું સ્વરૂપ જાણુનારાઓએ આ કાચા કહી છે. આ 
કચાથી પૂર્વે વાક્યમાં કહેલા અથેની સ્પણતા કરવામાં આવે છે એ તાત્પર્યાથે છે. તે કચાને 
જ (આ પ્રમાણે) વણુવે છેઃ--“સહ્ય, જ્ઞાન, અનન્ત ખ્રહ્મ છે; ચુહામાં પરમાકાશમાં 
વિરાજેલા ખ્રહ્માને જે જાણે છે તે વિષશ્ચિત્‌ ખ્રહ્માની સાથે સર્વ કામનો ભોગ કરે છે.” (તે.૨.૧). 
આગળ ઉપર (ફૂલના નિરૂપણુ પ્રસંગે) (બ્રહ્માના ) આનન્દમય સ્વરૂપનું યુક્તિપૂવક નિરૂપણ 
કરવાનું હોવાથી હુમણાં તેનું નિરૂપણ કર્યા વિના (જ્ય બ્રહ્મના સત અને જ્ઞાન પદોથી) 
સદશ અને ચિદશનું અને (મનન્ત પદથી) દેશ અને કાલના પરિચ્છેદના અભાવનું (ક્રતિએ) 
વણુન કયે છે. 


અથવા તો અક્ષરષ્રહ્મય આનન્દાત્મક હોય છતાં પણુ તે યરિચ્છિજ્ઞ (ગણિતાનંદક) હીવાથી 
પરમ ક્લરૂપ નથી. આથી આનન્દમાં અગણિતત્વ જ પ૨મ ફૂલનું લક્ષણ છે, એટલે અહોં 
પહેલાં અપરિચ્છિન્નત્બ ધમેનો બોધ થયા પછી પરમાનન્દનો જ બોધ થાય છે. અથવા 
“સવ, વિજ્ઞાન, આનન્દ ખ્રછ્ા? (સ. ૩), “સત્‌, ચિત્‌, અને આનન્દના વિગ્રહ્વાળા” 
(સુ. ૧. ૪) વગેરૈ શ્રતિઓમાં ત્રણેનો પણુ એક જ કમમાં પાઠ હોવાથી ન્ત્યારે પ્રથમ બેનું 
કથન હીય છે હારે તેઓની સાથે (પરમાનન્દ) નિયમપૂર્વક રહેવાથી પરમાનન્દનું કથન 
નથી છતાં પણુ તેનો બોધ થશે જ એ આશયથી આનન્દનું (તેત્તિરીય શ્રતિમાં ) સપણ રીતે 
કથન કર્યુ નથી. 


હુવે, “જે જાણે છે? ઇત્યાદિ વડે જેનું સાન મેળવવાનું છે એવા આનન્દમય પદાથેનું 
શ્રૃતિ વણ્‌ન કરે છે. અહીં આ તાત્પયે છે. “ આ આત્મા પ્રવચનથી લભ્ય નથી, ખુદ્ધિથી 
નથી, બહુ શ્રવણુથી નથી, પણુ જેનું તે વરણુ કરે છે તે જ તેને મેળવી શકે છે. આ તેનો 
આત્મા છે એટલે તે પોતાનું સ્વરૂપ પ્રકટ કરે છે.” (સ્રુણ્ડ. ૩. ૨. ૩) એ શ્રૃતિથી (પર- 
માત્મા) વરણુ વગરનાં બીજાં સાધનોથી મેળવી શકાતા નથી એમ દર્શાવવામાં આવ્યું છે. 
આમ હોવાથી (બ્રહ્મસ્તાનથી ખ્રહ્મપ્રાસતિ અને વરણુથી જ ખ્રહ્મપ્રાત્તિ એ બે વિચારો દર્શાવ- 
નારી) બે શ્રતિઓનો વિરોધ દૂર કરવાને માટે એવો નિણ્‌ય ફરવામાં આવે છે કૈ અક્ષર- 
ષ્રહ્મના જ્ઞાનથી અવિદ્યા દૂર થતાં (બ્રહ્મવિત્‌ ) પ્રાદુત ધર્મોથી સ્ક્ત થઈ શુદ્ધિ મેળવીને 
પુરુષોત્તમની પ્રાત્તિને માટે સ્વરૂપયોગ્યતા મેળવે છે, અને તેવા જીવનું (પરમાત્મા) 
પોતાના તરીકે વરણુ કરે એટલે તેનામાં ભક્તિભાવ પ્રકટ થાય અને તેથી (તેની-ભક્તિ- 
ભાવની-) સહકારિતા અને (સ્વરૂપ) યોગ્યતા રૂપી સંપત્તિએ કરીને તેને યુરુપોત્તમની પ્રાતિ 
થાય છે. તેજ સમયે (ભગવાન્‌ જીવનો અંગીકાર કરે અને તેથી જીવમાં ભક્તિભાવ પ્રકટ 
થાય ત્યારે ગુહઠામાં પરમ આકાશનો આવિર્ભાવ થાય છૈ. પરઃ, પરમાત્મા; મીચતે, જણાય 
છે, જેનાથી, જે વ્યોમથી તે ઘસ. વળી જ્તાનમાર્ગીય જીવનું જ્રેય જે અક્ષરખ્રહ્યા તે રીતના 
ભગવત્સાક્ષાત્કારથી અહીં વિશેષતા હોવાથી પણુ વ્યોમનું પરમત્વ છે. પરમવ્યોમ (ભૂતાકાશ 
નથી પણુ ચિદાકાશ છે એમ તેનું) અતિ અલૌકિકત્વ ખતાવવાને (ઘ્યૉસ્તિ ને ખદ્લે ક્યૉસન્‌ 
એ રીતે) વેદિક પ્રયોગ કરવામાં આવ્યો છે. “એકલી ભક્તિથી જ માર્‌ ગ્રહુણુ થઈ શકે 
છે, હું વેદોથી” (ભ. ગી. ૧૧, પર ) એમ ઉપકમ કરીને “પણુ અનન્ય ભક્તિથી શકય 
છું” (ભ.ગી. ૧૧.૫૪) ઇત્યાદિ સ્મૃતિ પણુ આ પ્રકારેજ ઘટે છે. નહિ તો જ્ઞાનમાર્ગીય 
બ્રહ્માવેવ્તાઓને ષણુ પરપ્રાપ્તિ જ થાય; પણુ એમ નથી; કારણુ કે “છે મહાસ્ુને! કરોડો 
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સુક્ત અને સિદ્ધ પુરુષોમાં પણુ નારાયણુમાં પરાયણુ અને શાન્ત અન્તઃકરણુવાળો પુરુષ 
મળવો ઘણે કઠિનિ છે.” (ભાગ. ૬.૧૪.૫), “તેથી મારી ભક્તિવાળા, મારામાં જેમનું ચિત્ત 
છે એવા યોગીને અહીં જ્ઞાન અથવા વેરાગ્ય ખરેખર કલ્યાણકારક નથી.” (ભાગ. ૧૧.૨૦.૩૧) 
ઇત્યાદિ વાકયો છે. આ જ અથ (શ્રતિ) કહે છેઃ-ચુહામાં હૃઘ્યાકાશમાં પ્રકટ થએલું જે પરમ 
વ્યોમ અક્ષરાત્મક વ્યાપિ વૈકુણ્ઠ તે પુરુષોતતમના ગૃહરૂપ હોવાથી તેમાં વિરાજેલા--જાણે 
સ્થાપન કર્યું હોય એવી રીતે રહેલા--(પરમાત્માને)-જે ભક્ત જાણે છે તે નિત્ય, અવિકૃતરૂપ, 
વિપશ્ચિત્‌-વિવિધ ભોગચતુર-ખ્રહ્મની સાથે સર્વ કામોનો ભોગ કરે છે એ અયે છે. “ વિવિધ 
પર્યચ્ચિત્તવ ” એટલે “વિષશ્ચિત્્ત', અને પૃષોદરાદિ હીવાથી “ પશ્યતૂ' શખ્દમાં આવેલા 
ય?નો લોપ કરી “વિપશ્ચિત્‌' શખ્દ સિદ્ધ કરવામાં આવ્યો છે. આનાથી (સોડશ્નતે ઈષ્યાદિ 
વાકયથી) પરપ્રાપ્તિનું સ્વરૂપ સમજાવવામાં આવ્યું. આ (જેનો ભગવાને અંગીકાર કર્યો છે 
તે) ભક્ત શુદ્ધપુષ્ટિમાર્ગીય હોવાથી (ભગવાનની સાથેના) ભોગમાં તેની સ્વતંત્રતા મતા- 
વવામાં આવી છે. (ત્રહળા સઇ એમ) સઇટ-સાથે-શખ્દનો પ્રયોગ હોવાથી ખ્રહ્મ ગોણુ 
ખને છે. તેથીજ “ હું ભક્તને અધીન 1 છું” (ભાગ. ૯. ૪. ૬૩), “ભક્તિથી મને વશ કરે 
છે” (ભાગ. ૯. ૪. ૬૬) ઈત્યાદિ વાડ્યો વડે સ્મૃતિઓમાં પણ ભગવાન્‌ ભક્તને અધીન રહે 
છે એ વાત દર્શાવવામાં આવી છે. 
જે કે વિકરણ અને પદના ભેદને લીધે “ભોજન કરવાના' અથેવાળા (નવમા ગણુના) 
ઝશ્ ધાતુનું રૂપ ત્રશ્નર્ળતિ જ થાય છે, અને “વ્યાપી રહેવાના” અર્થવાળા (પાંચમા ગણુના ) 
અક્ષ ધાતુનું રૂપ અક્ષતે' થાય છે, તો પણુ અહીં “ભોજન કરવાના” અથેવાળા (નવમા 
ગણના) અશ ધાતુનો જ પ્રયોગ છે એમ જણાય છે. તે આ પ્રમાણે: :--અહીં અશનની 
કિયામાં (ત્રસળા સઇ) બ્રહ્મની સાથે' એમ કહેવામાં આવ્યું છે. ને અહીં (સશ્ન ધાતુ) 
વ્યાપી રહેવાના અથેમાં હોય તો “બ્રહ્મની સાથેના ભોગોને તે વ્યાપે છે છે? એ અથે થાય; 
અથવા “બ્રહ્મની સાથેનો જે જીવ તે ભોગોને વ્યાપી રહે છેઃ એવો અથ થાય; પણુ આ ખે અથે 
ઘટતા નથી; કારણ કે જેમ ભોગ જીવની વ્યાપનકિયાનું કમે થઈ શકે છે તેમ ખ્રહ્ધ (બ્યાપન 
કિયાનું કમે થવાને) સંભવતું નથી, કારણુ કે બ્રહ્મા ઘણું જ મોટું છે, (અને જીવ માત્ર અણુ 
છે). વળી, અહીં વ્યાપનનો અર્થ “સ્વાધીન કરવું' એમ જ કરવો પડશે; પણ કામોને 
સ્વાધીન કરવું એ જાતે પુરુષાથર્‌પ-ફ્લરૂપ-નથી, કારણુ કે કામો ભોગના અંગ છે; અને તે 
ઉપરાંત “ઝમ્નતે? એ પદ પરપ્રાપ્તિનું વિવરણ કરનારું હોવાથી કામને સ્વાધીન કરવારૂપ અથે 
ઘટતો નથી. તેથી “ભોજન કરવું? એ અથેવાળા ડી ધાતુનો જ ઝકલ એ પ્રમાણે પ્રયોગ 
છે. પ સાથે ભક્ત ભોગ કરે છે) એ અથે અલોકિકે છે એમ જણાવવાને અક્ષસે' એ 
પ્રમાણુ વેદિક પ્રયોગ કરવામાં આવ્યો છે; કારણુ કે વ્યત્યનો' વર્‌ [વ્યહ્યય-ફેરફાર-ઘણે 
ઠેકાણે થાય છે ] (પા. સૂ. ૩. ૧. ૮૫) એ સૂત્રથી વેદમાં પદ અને વિફરણુના વ્યત્યયનું 
વિધાન કરવામાં આવ્યું છે. શળ પ્રત્યય (નવમા ગણ નો ત્ત॥ પ્રય) અને પરસ્મેપદના વ્યત્યયથી 
જ પ્રય (પાંચમા ગણુનો સ્તુ પ્રયય) અને આત્મનેપદ પ્રાત થયાં, એટલે (અશ્નતે' માં 
આવેલા) આ ધાતુનો અથે ' ભોગ કરવો? એ જ થાય છે. આ પ્રમાણે જ-વ્યત્યયથી જ-“તે 
કોઈનો ભોગ કર્તું નથી, અને કોઈ તેનો ભોગ કરતું નથી.” (ખૂ. ૩. ૮.૮) એ શ્રુતિમાં 
આવેલા સ્શ્નેત્તિ પદમાં એકલા પ્રયયના જ ફેરફારથી (ભોગાર્થક) ૩શ ધાતુનો જ પ્રયોગ 
છે એમ જાણવું; નહિ તો સર્વવ્યાપક બ્રહ્માની સર્વવ્યાપકતાનો અઘટિત નિષેધ થઈ જાય. 
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(ર્શંકા) અરે! શોડશ્નસે ઇત્યાદિ શ્રતિમાં ઉપાસક સકામ છે, અને જેની તે ઉપાસના કરે 
છે તે ખ્રહ્ઘા પણુ સગુણુ છે, કારણુ કે ખજ્ઞે જણુ કામોપભોગ કરે છે એવું શ્રવણુ છે. અને 
“જ્યાં દ્વેત જેવું હોય છે ત્યાં બીને ખીજાને જીવે છે. “(ખૂ. ૨. ૪. ૧૪; ૪. પ. ૧૫) એ 
પ્રમાણે ઉપકુમ કેરીને “પણુ જ્યાં આને બધું આત્મા જ થયું ત્યાં કોનાથી કોને જીવે ? ” 
(બૂ. ૨. ૪. ૧૪; ૪. ૫.૧૫) ઇંવ્યાદિ શ્રૃતિથી ખીજાનું દશન થતું નથી (એમ કહેવામાં 
આવેલું છે), અને તેથી ખ્રહ્ધાવેત્તાને કામનો ઉપભોગ સંભવતો નથી. 


(ઉત્તર) ના, એમ નહિ. “તેને ઉદ્દેશીને આ ન્રાકૂ કહેવામાં આવી છે” (તે. ૨. ૧) 
એ વાડ્યથી એમ કહેવામાં આવ્યું કે પૃવે વાક્યમાં જે અથે કહેવામાં આવ્યો છે તેનું 
નિરૂપણુ કરનારી આ કાચા છે, અને તેથી વ્યાં પ્રાકૃતગુણુનો સંખંધ કહેવો અશક્ય છે; અને 
ને ખ્રહ્મસ્ાન પછી પ્રાશુતગુણુનો સંખંધ સ્વીકારવામાં આવે તો ખ્રહ્માવેત્તાને પ્રાત કરવા યોગ્ય 
એ ભાવ અને પરત્વ એ બે અસંભવિત થઈ જાય. વળી વેઘ-અક્યર ખ્રહ્મ-ગુણુ રહિત અને 
આગળનું પરષ્રહ્મ સચુણુ એમ કહી શકાશે નહિ, કારણુ કે તેમાં પરત્વ ઘટી શફે નહિ, અને 
તે ઉપરાંત સ્તાનરૂપ સાધનનું અંગભૂત ખ્રહ્મ નિર્રુણુ અને તેનું ફૂલ સગુણુ એ વાત વધારે 
અઘટ્તિ છે. “ગુણુનો નાશ થતાં સમાધિવાળા સ્ુનિઓ જે ખરેખર ન્નુવે છે” (ભાગ. 
૧૦. ૨૮. ૧૫) એ શ્રીભાગવતવાકેયથી ગુણાતીત પુરુષોનો (જ) વેકુણ્ઠનું દશેન કરવાનો 
અધિકાર છે એમ જ્યાં કહેવામાં આવે છે ત્યાં તો પછી તેનાથી પરના દશૈન વિષે શું જ કહેવું? 
વળી, ખ્રહ્મવિતને દ્વેતદરશીન ઘટતું નથી તેથી કામનો ભોગ સંભવે નહિ એમ જે ( દૂષણુ ) 
કહેવામાં આવ્યું તેના વિષે પણુ (આ પ્રમાણે) ઉત્તર આપવામાં આવે છે. “ પણુ જ્યાં આને 
ખધું આત્મા જ થયું” (ખૂ. ૨. ૪. ૧૪; ૪. ૫. ૧૫) એ શ્રતિ અખણડખ્રહ્મના અદ્દેતનું ભાન 
થતાં ખ્રહ્મવિતને પ્રાપંચિક ભેદનું દશન થતું નથી એમ કહે છે, પણુ પ્રપંચાતીત અથેના 
દશનનો બોધ અથવા નિષેધ કરતી નથી. પુરુષોત્તમનું સ્વરૂપ તો પોતાના બધા ધમેથી 
વિશિષ્ટ અને પ્રપંચથી અતીત જ છે, એટલે તેનાં દર્શન વગેરેમાં શું (દૂષણ) આવી ગયું? 
“ત બધું છે તે, જે થઈ ગયું તે, અને જે થવાનું તે પુરુષ જ છે” (શુ. ય. ૩૧. ૨) એ 
પ્રમાણે પ્રપચ ખ્રહ્યાત્મક છે એમ કહીને “ આટલો એનો મહિમા છે; આનાથી તો પુરુષ 
વધારે મોટો છે.” (શુ. ય. ૩૧. ૩) એ શ્રૃતિ ફહે છે કે આ જગતૂ પણુ તેની વિભૂતિરૂપ જ 
છે અને પુરુષ તો આનાથી મોટો છે. તેથી (આ વિષયમાં) કંઈ પણુ અઘટિત નથી. આમ 
હોવાથી “તત્વ ”-ત્યાં કોનાથી-ઇવ્યાદિવડે ખ્રહ્મવિતની પરપ્રાસિની પૂર્વદશા કહેવામાં 
આવી છે, અને ઉત્તરદશા તો “ તોડશ્નતે-તે ભોગ કરે છે--એ વાડ્યથી કહેવામાં આવી 
છે, એટલે ખધું યોગ્ય છે. છાન્દોગ્યમાં પણુ “જ્યાં ખીજીં જેતો નથી” (છા. ૭. ૨૪. ૧) 
ઈત્યાદિએ ભૂમાનું સ્વરૂપ વણવીને “ આત્મા જ આ ખધું છે” (છા. ૭. ર૫. ૨) એ વાક્ય 
સુધી ખ્રહ્માવિતના ભાવને-સર્વાત્મભભાવને-સમજાવીને “ખરેખર તે આ પ્રમાણે જેતાં, આ 
પ્રમાણે વિચારતાં, આ પ્રમાણે જાણુતાં, આત્મામાં રતિ કરે છે, આત્માની સાથે કીડા કરે 
છે, આત્માની સાથે કરે છે, આત્મામાં આનન્દ મેળવે છે, તે સ્વરાડ્‌ થાય છે, ખધા લોકોમાં 
ઇચ્છા પ્રમાણે ફ્રે છે (છા. ૭. ૨૫. ૨) એ પ્રમાણે કહેવામાં આવે છે; અને આ વાષ્યનું 
વ્યાખ્યાન ષિર્ઝૂચસ્સ્વાત્તરિિ વ્ીચસ્તટ્ષિ એ અધિકરણમાં (બ્ર. સૂ. ૩. ૩. ૪૪-૫૩) 


કરવામાં આવશે. 
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અથવા “તેને ઉદ્દેશીને આ ત્રકચા કહેવામાં આવી છે” (તે. ૨.૧) એ વાક્યથી એમ 
કહેવામાં આવે છે કે 'પૂર્વવાકયમાં કહેવામાં આવેલા ખ્રહ્મનું નિરૂપણુ કરનારી આ ક્ાક્‌ છે. 
તેમાં સાધન અને ફૂલનું નિરૂપાગુ કરેલું હોવાથી ઝચામાં પણ્‌ તે બેનું જ નિરૂપણ કરવામાં 
આવે છે. તે આ પ્રમાણે: --આનન્દ કલાત્મક હોવાથી જ્તાનરૂપી સાધનના અંગભૂત ખ્રહ્ધામાં 
આનન્દનું કથન કર્યા વિના “ જ જાણે છે છે' એ વાક્ય સુધીની ત્રકચા વડે 'ખ્રહ્મવિત્‌ એટલા 
વાકયનું વિવરણુ કરવામાં આવ્યું છે. આવી રીતે ફ્લપ્રાત્િને માટે સ્વરૂપયોગ્યતાની સમ્પત્તિ 
કહેવામાં આવી. પછીથી ભગવાનના વરણથી ભક્તિ ઉત્પન્ન થતાં ગુહામાં પ્રકટ થએલું જે 
પરમ આકાશ તેમાં વિરાજેલા પુરુષોત્તમ જ છે. તિછિતમ્‌-વિરાજેલા તે (પુરુષપોત્તમ)- 
એમાં તૃતીયાના અર્થમાં દ્વિતીયા છે. ( અર્થાત્‌ 'તિર્ત્તિમ્‌ નો અથે ત્તિરિત્તિન કરવો). એટલે 
“તેમાં વિરાજેલા ષ્રહ્મની સાથે” એ પ્રમાણે આગળ કહેલી રીત પ્રમાણે પહેલાંની માકક 
સમજવું; (અર્થાત્‌ ગુહામાં વિરાજેલા બ્રહ્મની સાથે ભક્ત ખ્રહ્માત્મક કામોનો જ ભોગ કરે છે.) 

પૃછી (ભગવાન) પરમ ક્લ હોવાથી પોતે નિરવધિ આનન્દાત્મક અને અંતરંગોથી 
પણુ વધારે અંતરંગ છે એમ જણાવવાને, સર્વના સ્વરૂપ હીવાથી (પોતે) સર્વનું આધિ- 
દૈવિકરૂપ છે એમ પણુ જણાવવાને, અને આધિભોવિકાદિરૂપે પ્રકટ થવાને ભગવાન્‌ આકાશ 
વગેરે રૂધં આવિર્ભાવ પામ્યા, અને તેથી જ રૃષ્િકિયામાં આકાશનું જ કતૃત્વ કહેવામાં 
આવ્યું છે. આગળ પ્રથમ અજ્ઞ અને રસના ખનેલા શરીર કરતાં પ્રાણુમય (અંદર), તેના 
કરતાં મતોમય (અંદર), અને તેના કરતાં વિજ્ઞાનમય (અંદર), એ પ્રમાણે ઉત્તરોત્તર પૂવે 
પૂર્વના અંતરંગ થએલાં અનજ્ઞમયાદિ ચાર _રેપોનું નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે. 

કોઈક (માયાવાદી) એમ કહે છે કે આ રૂપો વિકારવાળાં હીવાથી પ્રાદ્ત જ છે, અને 
તેઓની અંદર આવેલો અવિઘાથી સુક્ત જીવ જ આનન્દમય કહેવાય છે. 

તેને (નીચે પ્રમાણે) જવાબ આપવો નેઇએ. આગલા પ્રપાઠંકમાં ભ્રગુએ (પોતાના 
(પતા) વરુણુને કહ્યું કે “ ભગવન્‌ ! ખ્રહ્મ વિષે કહો.” (વે. ૩, ૧). આ પ્રક્ષ પછી વરુણે 
(ભૃગુનો) ઉત્તમ અધિકાર ન હોવાથી પોતે બ્રહ્માનું સ્વરૂપ કહ્યા વગર, તપથી અધિકાર વધતાં 
કુમથી (ભૃગુ) પોતાની મેળે જ જાણશે એમ વિચારી અર્વત્ર (પાંચે ચ પ્રશ્નોમાં) “તપથી 
ખ્રહ્માને વિશેષ રીતે જાણવાની ઇચ્છા રાખ ” (તે. ૩.૨) એ પ્રમાણે તે જ સાધનનો (તપનો) 
ઉપદ્દેશ કર્યો. ષ્રહ્મ સિવાય બીજા સાધનથી તે (ખ્રહ્મ) જાણુવું શક્ય નથી એમ જણાવવાને 
“તપ ખ્રહ્મ છે” એમ સર્વત્ર વરુણે કદ્યું. તેથી તપરૂપી સાધન વડે ખ્રહ્મ તરીકે જાણેલાં 
(અન્નમયાદિ) ર્‌ષો પ્રાકૃત છે છે એમ, વિચાર કરનારા માણુસથી તો, કહી શકાય હિ. ને 
અન્ઞસયાદિ વગેરે ખ્રહ્મરૂપ હોય તો કરીથી ખ્રહ્મવિષેનો પ્રશ્ન, સાધનનો ઉપદેશ, (તપરૂપી) 
સાધન કરવાનું અને પહેલાં વણુવેલા અન્નથી ભિન્ન (પ્રાણ, મન, વિજ્ઞાન વગેરેનું) ષ્રહ્મ 
તરીકે જ્ઞાન-આ ખધી પરંપરા ઘટી શકે નહિ; આ પ્રમાણે જે કહેવામાં આવતું હોય તો 
(અસે કહીએ છીએ કે) એમ નહિ: કારણ કે ભગવાનનાં વિભૂતિરૂયો અનન્ત છે. તેમાં 
ભગવાન્‌ જે રૂપથી જે કાયે કરે છે તે રૂપથી (ખીજુ કરવાને) સમર્થ છે, છતાં પણુ તે 
સિવાયનું બીન્નુ કાર્ય (તે રૂપે) કરતા નથી; કારણ કે ભગવાનની લીલા તે જ પ્રકારની છે. 
તે પ્રમાણે અન્નમયાદિરૂપો વડે ભગવાન કદ્ર ફ્લો જ આપે છે, અને હીન અધિકારીઓની 
આકાંક્ષા તેટલાથી જ નિવૃત્ત થાય છે. આ મિ તારતમ્યથી કળ આપતા છહીવાથી જેવા 
અધિકાર વડે અન્નમય સ્વરૂપનું ત્તાન થાય છે તેવો અધિકાર પ્રાપ્ત થતાં અજ્ઞમયસ્વરૃપનું 
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જ્ઞાન પણુ તેવું (તે શ્રતિમાં જણાવેલું ફ્લ આપનારૂં) હોય છે. આગળ (પ્રાણુમયાદિમાં) પણુ 
આજ પ્રકારે સમજવું. આમ આકાશાદિરૂપ આધિભોતિક સ્વરૂપ કહીને અન્નમયાદિના 
પુસુષરૂપ આધ્યાત્મિક (સ્વરૂપનું) વણુન કરતી શ્રૃતિ પક્ષીના સ્વરૂપનું વણુન કરે છે; કારણુ કે 
પક્ષીના રૂપથી જ આધ્યાત્મિક પુરુષનો આધિભૌતિક રૂપમાં પ્રવેશ છે. આ વાત વાજસનેચિ 
શાખામાં નીચે પ્રમાણે કહેવામાં આવી છેઃ--“ બે પગવાળાં શરીર બનાવ્યાં, ચાર પગવાળાં 
શરીર બનાવ્યાં: શરીરના સંબંધમાં આવી પક્ષીનું રૂપ ધારણુ કરીને તે પુરુષે (બધાં) શરી- 
રોમાં પ્રવેશ કર્યો.” (ખ. ૨. પ. ૧૮). વસ્તુતઃ તે પુરુષ જ છે, પણુ શરીરના સંબંધમાં આવી, 
પક્ષી થઇને ષુર:-શરીરોમાં-પ્રવેશ કર્યો એ અથે છે. જે કે પ્રાજુત વિવિધ શરીરોમાં અપ્રાકૃત 
અતે (અન્નમય શરીરમાં અન્ઞમય, પ્રાણમય શરીરમાં પ્રાણુમમય એ પ્રમાણે) એક પ્રકારના 
મુરુષનો પ્રવેશ અનુચિત છે, છતાં પણુ પોતાના પ્રવેશ વિના કંઈ પણુ થવાનું નથી એમ 
ધારીને પોતાની ગવિને પ્રતિબન્ધ કરનારાં (પ્રાણી અને પશુઓના ભોતિક શરીર જેવા 
શરીરનું) ઉહ્યુંધન કરીને અલોકિક ગતિથી હં પ્રવેશ કરૂં છું એ ખતાવવાને (પુરુષ ) પક્ષીરૂપે 
થયા; કારણ કે પક્ષી તેવું જ (દ્વાર વિના પણુ સર્વત્ર ઇણ દેશમાં પ્રવેશ કરવાને સમયે જ) 
હોય છે. અને તેથી જ “ખે પગવાળાં, ચાર પગવાળાં” (ખુ. ૨. ૫. ૧૮) એમ કહેવામાં 
આવ્યું. આધિદેવિક (આનન્દમય ) એક જ છે એમ ખતાવવા “જઃ પૂર્યશ', જે પૂર્વનો (આત્મા) 
છે, (તે. ૨. ૩-૬) બ પ્રમાણે સર્વત્ર કડેવામાં આવ્યું છે. 

(પૂવેપક્ષ) આનન્દમયમાં પણુ આ પ્રકારનું (ચઃ પૂર્યજ એ વાડ્યનું) કથન હોવાથી 
આ પણુ પરમકાછાપન્નરૂપ નથી, પણુ પહેલાં કહેલાં (અન્ઞમયાદિથી) વધારે ધમેવાળા વિભૂતિ- 
રપજ છે. શિર વગેરેનું આનન્દરૂપે જ કથન હીવાથી આ (આનન્દમય) પરમાત્મા જ છે 
એમ કહેવું નહિ, કારણુ કે જેમ અન્ઞમયમાં અવયવો અનજ્ઞમય હીય છે તેમ આનન્દમયમાં 
પણુ તે અવયવો આનન્દમય જ હોય છે; એમ જે ન હોય તો, આનન્દમય વિભૃતિરૂપ ન 
હોય અને પરમાત્મા હોય તો, “તેનો આ જ શારીર આત્મા” (તે. ૨. ૩.૯) એમ શ્રૃતિ 
કહેત નહિ, શરીર તો પહેલાં કહેવામાં આવ્યું તે (આનન્દમય) છે, અને તેના સંખંધવાળો 
શારીર (આત્મા) વિભૂતિરૂપ આનન્દમયથી ભિન્ન જણાય છે. તેથી તે આનન્દમય પરષખ્રહ્ા 
છે અને તેને પોતાનાથી અન્ય આત્મા છે એ મન્તવ્ય સર્વ શ્રૃતિથી વિરુદ્ધ છે. 

(સિદ્ધાન્તીની પ્રતિશેકા) અરે! જે આનન્દમયથી બિન્ન બ્રહ્મ હોય તો “ આનન્દમયથી 
અન્ય અંતર આત્મા ખ્રહ્મ”” એમ પણુ કહેત; પણુ એમ કહેવામાં આવ્યું નથી, તેથી આ 
આનન્દમય પરષખ્રહ્મય જ છે, 

(પૂર્વપક્ષીનો જવાબ) એમ કહૅતા હો તો ના, કારણુ કે અહીં આધ્યાત્મિક રૂપોનું જ 
નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે, અને તે પાંચ પ્રકારના હીવાથી તેટલાનું જ નિરૂપણુ છે. તેથી 
આનન્દમયથી અન્ય જ પરખ્રહ છે. આ પ્રકારે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં 

(સિદ્ધાન્ત) સૂત્રકાર જવાબ આપે છે કે 
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આનન્દસય શખ્દનો અથ 'રખ્રહ્મ જ છે. શાથી અભ્યાસથી, “જે 
૬ ઉ. હે 
પૂવનો આત્સા છે તે જ આ તેનો શારીર આત્મા છે.” (તે. ૨.*૩-૬) એસ 
# શ જ જડ 
અજ્ઞસયાદિમાં સવેત્ર જ આનન્દસયનું જ આત્મા તરીકે કથન છે તેથી. 


૧. ૧૦૧૧] આનન્દમયાધિકરણ્‌ કૃ 


(શકા) આમાં (તષ ઘ્વ શારર આત્તા ઇત્યાદિ વાક્યમાં આત્મ શખ્દનો અથે 
આનન્દમય જ કરવો એ ખાખતમાં) અમે કોઈ પણુ પ્રમાણુ જનેતા નથી. વળી, જે આનન્દ- 
સયનું જ આત્મા તરીકે સવૈત્ર કથન હોય તો આનન્દમયમાં પણુ લશે ઘદ્વ-તેનો આ જ 
આત્મા છેઃ એમ ન કહેત, (પણુ) “આ જ પૂવેનો આત્મા છેઃ એમ કહેત, તેથી આનન્દમય 
પરખ્રહ્મ નથી. 

(ઉત્તર) આ યમાણે કહેવામાં આવતું હૈ હોય તો અમારો જવાખ આ છે. ઈશ્વરથી 
અન્ય કોઈ પણુ પદાથે સર્વનો આત્મા થઈ શકે એમ નથી. તે આનન્દરૂપ છે એમ “અન્ય 
ભૂતો આજ આનન્દની માત્રા ઉપર જીવે છે” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૨ ), “ખરેખર તે રસ છે. રસને 
જ પ્રાતત કરીને આનન્દ પામે છે. જે આ આકાશ આનન્દ ન હોત તો કોણુ શ્વાસ લઈ 
શકત, કોણુ ખરેખર જીવી શકત? આજ આનન્દ આપે છે” (તે. ર. ૪) એ શ્રતિઓ વડે 
નિણુય થાય છે. આમ હૈ હોવાથી આ નિર્ણય સાથે એકવાડ્યતા કરવાને માટે પ્રજૃત _આનન્દ- 
મય શખ્દ પણ પરષ્રહ્મનો જ વાચક છે એમ માનવું. જે આનન્દમય શખ્દ પરખ્રહ્મનો વાચક 
ન હોય તો “ આનન્દમયથી અન્ય અંતર આત્મા? એ પ્રમાણે જ શ્રૃતિ કહેત. 


(શકા) અરે !  આધ્યાતિ મકરૂપોનું જ અહીં નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે ઇત્યાદિ પહેલાં 
જ કહેવામાં આવ્યું છે 

(ઉત્તર) એ કહેતા હો તો, ના, પહેલાં કહ્યું તે પ્રમાણે ( અર્થાત્‌ આધિ દેવિક વિના 
બીજે હેંકાણે સર્વાન્તરત્ત સંભવતું નથી તેથી) અન્તમાં આધિદેવિકનું નિરૂપણુ છે. તેથી જ 
ભાગેવી વિઘામાં (વે. ૩) પણ્‌ ભગુને અનજ્ઞમયાદ્નિં સાન થયા પછી પણુ (તેની) ખ્રહ્મની 
જિજ્તાસા દર્શાવવામાં આવી, પણુ આનન્દમયના જ્તાન પછી નહી. વળી, ભગુની આધ્યાત્મિક 
સાન મેળવવા માટે પ્રવૃત્તિ ન હુતી, પણુ ખ્રહ્માસાન મેળવવાને જ, કારણુ કે “હે ભગવન્‌ ! 
ષ્રહ્માનો ઉપદેશ કરો? (તે. ૩. ૧ ) એસ પ્રશ્ષવચન છે 

વળી, “ખ્રહ્મવિતૂ પરને પ્રાસ કરે છે” (તે. ૨. પ એમ ઉપકુમ કરી, અન્તે સેય- 
અક્ષર ખ્રહ્મ-ના આનન્દની ગણુના કરીને “જે આ યુરુષમાં છે અને જે આ આદિભમાં છે 
તે એક છે” (તે. ૨. ૮) એ વાડ્યોથી (જણાય છે ફે ) બ્રહ્મવિતૂ સુરુષમાં અને આદિમાં 
તે જ અક્ષરખ્રહ્મ પ્રતિષ્ઠા પામેલું છે, અને તેથી તેનો આનન્દ પણુ તે જ પ્રકારે છે, (એ બેમાં 
પ્રતિત છે), એટલે તે બે આનન્દ એક છે. આવા પ્રકારનું ્રહ્મ છે એમ જે ક તેને 
ક્રમથી અન્નમયાદિની પ્રાત્તિ થાય છે એમ કરીને અન્તે શ્રૃતિ કહે છે કે “આ આનન્દમય 
આત્માને તે મેળવે છે” (તૈ, ર. ૮). આમ હોવાથી ઉપકમમાં પરપ્રાતતિ ફ્લરૂપ છે એમ કહેલું 
હોવાથી ઉપસંહારમાં પણુ તે જ પ્રકારે હોવું નેઈ એ, અને તેથી આનન્દમયની પ્રાપ્તિ જ 
અત્તમાં ફ્લરૂપ છે એમ કહેવામાં આવવાથી અને તેની (આનન્દ્મયની) આગળ અન્ય 
કોઈનું કથન ન હોવાથી આનનન્‍્દમય જ પરખ્રહ્મ છે. 

(શંકા) ઉપસંક્રમણુ એટલે અતિકુમણુ-ઓળગીને આગળ જવું તે--તેથી સાસ 
ઉપકમને આધારે ઉપસંહારમાં આનન્દમય પ્રાતિને ફૂલ તરીકે કલ્પવું નહીં. 

(ઉત્તર) એ પ્રમાણે ને કહેતા હો લો, અરે! તમારી મતિ શખ્દના ખરા અથેને ગ્રહણુ 
કરી શકતી નથી એમ ભાસે છે, કારણુ કે ખધે ઠેકાણુ સકૅમણુ શખ્દનો અથે મેળવવું એમ 
જેવામાં આવે છે. તેથી જ જ્યારે સૂય મકર વગેરે શશિમાં જાય છે «યારે તે તે રાશિનું 


૩૨ અણુભાષ્યાનુવાદ [3* ૧૦૧૧ 


સંક્રમણુ થયું એમ કહેવામાં આવે છે. વળી, આ ( આનન્દમયપ્રાસિ) પરમ સુક્તિ નથી એમ 
નહિ કહેવાય, કારણુ કે “આ લોકમાંથી જઈ ને” (તે. ૨. ૮) એમ પહેલાં કહેવામાં આવ્યું 
છે. આથી જ પુરુષોત્તમના આનન્દનો અતુભવ થતાં આ આનન્દ એકલા અતુભવથી જ 
જણાય છે, મન અને વાણીનો વિષય નથી એમ જાણીને લોક, વેદ, કાલ વગેરેથી પણ 
(બ્રહ્માવિતૂ) ખ્હીતો નથી એમ “જ્યાંથી વાણી” (તે. ૨. ૪, ૯) એ શ્લોકમાં શ્રતિએ કદ્યું 
છે. ખ્રહ્મ એકલા અનુભવથી જ જણાય છે એમ ને ન હોય તો (ખ્રહ્મનો આનન્દ) મનથી 
પણુ ગ્રહણુ કરી શકતો નથી એમ કહીને “પિછ1નત-જાણુતો? એમ ૨ી રીતે કહે? આમ 
હોવાથી (આનન્દમયરૂપ પુરુષોત્તમની પ્રાસ જ પરમ સુક્તિ હોવાથી ) “ રી ષ્રહ્મની 
સાથે ખધા ભોગો તે ભોગવે છે” (તે. ૨. ૧) એ કચામાં જે ફૂલનું નિરૂપણુ કર્યું છે તે જ 
ફૂલતું વિવરણ અન્તમાં છે એમ જણાય છે. ન એમ ન હોય તો, “ આ લોકમાંથી જઇને” 
(તે.૨. ૮) એમ કહેલું હોવાથી દેહના અભાવમાં ભયની ઉપસ્થિતિ રહે નહિ અને તેથી 
તેનો-ભયનો-નિધેધ સંભવી શકે નહિ; અને કામનો ભોગ પણુ સંભવી શકે નહિ. તેથી જ 
સામાનાધિકરણ્ય, અભેદ, ન રહેતાં “બ્રહ્મનો આનન્દ? એમ કહ્યું છે. આથી એ સિદ્ધ થયું કે 
ભક્ત પહેલાંના લોકિક દેહનો યાગ કરીને પ્રથમ સાક્ષાત્‌ ભગવદ્ભજનમાં ઉપયોગી અને 
ભગવાનની વિભૂતિરૂપ સંઘાતને પ્રાસ કરે છે. તે આ પ્રમાણે. સંધાત એ દેહ, ઇન્દ્રિય, પ્રાણ્‌, 
અંતઃકરણુ અને જીવનો ખનેલો છે. તેમાં સ્થૂલ શરીર એ અન્ઞમયવિભૂતિરૂપ છે છે. બીજું 
(પ્રાણુમયરૂ૫) સપણ છે. (મન) ખધી ૬ન્ દ્રયોની સાથેના સંબંધને લીધે ઇન ન્દ્રયરૂપ હોવાથી 
અને અન્તઃકરણુરૂપ હોવાથી બીજનું (મનોમયવિભૃતિરૂપ ) ઇન્દ્રિય અને અન્તઃકરણુનું બનેલું 
છે. ચોથું (વિજ્ાનમયવિભૃતિરૂપ) જીવના તત્ત્વરૂપ-ષ્રહ્માની સાથે કામોપભોગ કરવાની 
યોગ્યતારૂપ-છે, અને આમાં જ (વિજ્ઞાનમયવિભૃતિરૂપ જી જીવમાં જ) ચુહાની અંદર ભગવાનના 
વરણુથી પરમ વ્યોમનો--આકાશનો--આવિર્ભાવ થાય છે. પછીથી 'ૃણે આનન્દરૂપ, પુરુષોત્તમ- 
સ્વરૂપ ફ્લરૂપને પ્રાસ કરીને ઉપર જણાવેલી જચામાં કહેવામાં આવ્યું છે તે પ્રમાણે જીવ 
પુરુષોત્તમની સાથે અધરી કામનાઓનો ભોગ કરે છે, અને તે જ મન અને વાણીનો વિષય ન 
થાય એવા આનન્દનો અતુભવ (કહેવાય છે); તે (જીવ) અનુભવમાં જ જણાય એવા આન- 
ન્દને પ્રાત કરે છે એમ ઉપકેમ અને ઉપસંહારના વાક્યોની એકવાડયતાથી સમજાય છે. 


હવે આનો વિચાર કરવામાં આવે છે. “બે પગવાળાં શરીર કયો” (બૂ. ૨. પ૫. ૧૯) 
એ શ્રતિમાં વસ્તુતઃ તા પુરુષ જ છે, પરંતુ શરીરના સંબંધમાં આવીને, પક્ટીનું રૂપ ધારણ 
કરીને રારીરોમાં પ્રવેશ કર્યો એમ નિસ્ટ્પણુ કરવામાં આવ્યું છે. પ્રકૃતવાકયમાં (ષ્રહ્મવિત્‌ 
પ્રપાઠંકમાં) પણુ અન્ઞસયાદ્તિં પક્ષીર્પે જ નિરૂપણુ કર્યું છે. 


(શંકા) આમ હૈ હોવાથી એક દેહમાં બહુ વિભૂતિઓ પ્રવેશ કરે છે એમ કહેવું યોગ્ય 
નથી, કારણુ કે એમાં પ્રયોજન નથી; તેથી એક એક શરીરમાં એક એકનો પ્રવેશ થાય છે 
એમ કહેવું નેઇએ. તેમાં કયા શરીરમાં કોનો ઝવેશ થાય છે એ વિચાર કરતાં માકૃતત્વ 
અને ખ્રહ્માત્વ સવેપક્ષીઓમાં સરખું હોવાથી, અને જ્તાપડ પ્રમાણનો અભાવ હોવાથી સર્વનો 
સવેત્ર પ્રવેશ અથવા અપ્રવેશ થાય. 


(ઉત્તર) એમ કહેતા હો તો આ વિષયમાં અમને આ પ્રમાણે ભાસે છે. “આ લોક- 
માંથી જઇને” (તે. ૨. ૮) એ વાકયમાં ફ્જ્જ્‌-આ-શખ્દનો ગ્રચોગ હોવાથી પ્રાકૃત ગ્રુણુમમ 
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પ્રપંચનો-શરીરનો-ત્યાગ કરીને ગુણાતીત સાક્ષાહ્વીલોપયોગી પ્રપંચને પ્રાસ કરે છે એમ 
જણાય છે. તેની (ગુણાતીત શરીરની) પ્રાત્તિથી જ ભગવાન્‌ વિષેનો ભાવ-રતિ નામનો 
સ્થાચિભાવ-ઉત્કેટ થતાં ને તે તે પ્રકારના ખ્રહ્મે તે તે અન્નમયાદિમાં પ્રવેશ કરેલો ન હોય તો 
(ગુણાતીત શરીર પ્રાપ્ત થયું તેની) પહેલાંનો જે ભગવદ્વિરહુભાવ (વિગલસ્ભશંગારરૂપી 
સ્થાયિભાવ) તૈ (ગુણાતીત શરીર પ્રાતત કર્યા પછી) અતિ તીવ્ર થતાં સર્વનો નાશ કરે છે, અને 
તેથી શરીર, ઇન્દ્રિય, પ્રાણુ અને અન્તઃકરણુનો નાશ જ થઈ જાય. જીવનો પણુ ખ્રહ્મમાં જ 
લય થવાથી (વરણુના અભાવમાં) લીલારસનો અતુભવ થતો નથી, અને તે તેનો-જીવનો- 
નાશ જ છે. જીવમાં તો આનન્દમય પુરુષોત્તમ (રસનો અનુભવ કરાવવાને) પ્રવેશ કરે છે; 
તેથી રસાત્મકતાને લીધે આનન્દાત્મક જ વિરહુભાવના રસસાગરનો અનુભવ કરી, પછીથી 
(ગુહામાં) પ્રકટ થએલા પ્રભુના સ્વરૂપને પ્રા કરી, “કોઈનાથી ખ્ડીતો નથી” (તે. ૨. ૪, લ્‌) 
એ વાકય વડે લોકનો ભય નથી એમ કહીને, “ખરેખર “મ સારં કામ કેમ ન કયું? સેં ખોટું 
કામ કેમ કર્યું” એ વિચાર તેને (પ્રહ્માનન્દનો અનુભવ કરનારને) પીડતો નથી” (તે. ર-૯) 
એ વાક્યો વડે વેદનો (પણુ) ભય નથી એમ કહેવામાં આવે છે. વાજસનેયિશાખાના 
અન્તર્યામિષ્રાહ્મણુમાં “ જેનું-ખ્રહ્માનું-મધાં ભૃતો શરીર છે, જેનું પ્રાણ શરીર છે, જેનું વાણી 
શરીર છે, જેનું ચક્ષુ શરીર છે, જેનું શ્રોત્ર શરીર છે, જેનું મન શરીર છે, જેનું ત્વચા શરીર 
છે” ઇયાદિ વાક્યને અંતે “જેનું આત્મા શરીર છે” (બ્ર. ૩.૭) એમ શરીર, પ્રાણ, અંદરનું 
મન, ઇન્દ્રિયો અને જીવાત્મા-એ ખધાં (બ્રહ્મનું) શરીર છે એમ કહેવામાં આવ્યું છે. અહીં 
પૂવીષ્ત નિગુણુ દેહો ભગવાનના ચરણુની રજમાંથી ઉત્પન્ન થએલા હોવાથી વિભૂતિરૂપ છે 
અને તેથી ખ્રહ્માનું શરીર છે. તેમાં-શરીરમાં-અન્ઞમય ખ્રહ્મના પ્રવેશથી અન્નમયની સ્થિતિ 
છે, (અને) પ્રાણોમાં પણુ તેજ પ્રકારે છે. સ્ાનેન્દ્રિયોમાં વિજ્ઞાનમયના પ્રવેશથી તેમ જ થાય 
છે. મનમાં મનોમયના પ્રવેશથી તે પ્રકારે થાય છે. જીવમાં તો આનન્દ્મય પ્રવેશ કરે છે, 
એટલે તેમ (લીલાનો અનુભવ કરવાની યોગ્યતા) છે. તેથી-પ્રવેશ કરવાથી-આનન્દ્મયનું 
પક્ષી તરીકેનું કથન ખરોબર છે. 

આનન્દમયના સ્વરૃપતું વિશેષ વણન અશકય હોવાથી “ જે પૂર્વનો ” (તે. ર. ૩-૬) 
એમ સર્વ સ્થળે કહેવામાં આવ્યું છે. શરીરમાં પ્રવેશ કરવાને માટેનું પક્ષીનું રૂપ (અન્ન- 
મયાદિ) પાંચમાં પણુ સાધારણુ હોવાથી, તેમાં ( અન્નમયાદિમાં) તે પ્રમાણેનું (પ્રવેશ વિષેનું) 
કથન કરતી શ્રતિએ આનન્દમયના વિષે પણુ એમ જ કદ્યું છે એમ જાણુવું. આમ હોવાથી 
જેમ સ્પર્શમણિના સંખંધથી રજત વગેર સુવણુ થઈ જાય છે તેમ ઉપર જણાવેલા પ્રકારવાળા 
પ્રવેશથી (અન્ઞમયાદિ) આશ્રયો પણુ તે તે રૂપ જ (બ્રહ્મશરીર જ ) થઈ જાય છે એમ કહે- 
વામાં આવે છે. વાસ્તવિક રીતે તો આ પરોક્ષવાદ છે એમ જણાય છે. તે આ પ્રમાણેઃ- 
“ખ્રહ્મવિતૂ પરને પ્રાસ કરે છે” (તે. ૨. ૧) એ વાક્ય વડે ખ્રહ્મવિતની પરપ્રાત્તિનું સામાન્ય 
કથન કરીને “સત્ય, સાન” (તે. ૨. ૧) એ કાચા વડે તેનું તાત્પય કહેવામાં આવ્યું. તેમાં 
સર્વાત્મભાવવાળો ભક્ત ભગવાનની સાથે જુદા જુદા સ્વરૂપવાળા કામોનો ભોગ કરે છે એ 
વ્યાખ્યાનથી તે ત્રચાના અર્થનો નિશ્ચય થાય છે. ઉપર જણાવેલા (સર્વાત્મભાવવાળા ) ભષ્તને 
હેમ્મેશાં જ, વિરહુભાવમાં તો વિશેષે કરીને, પ્રિય સ્વરૂપથી અન્યની સ્કર્તિ ન થતાં અન્ન- 
પ્રાણાદિરૂપ તે જ છે એમ જણાવવાને તે તે રૂષો (અન્ન, પ્રાણુ વગેરે) કહેવામાં આવ્યાં છે. 
તેથી તે ભક્તનો ભગવાન્‌ ઉપરનો પરમ ગ્રેમ સિદ્ધ થાય છે. (પરમ ્રેમ સિદ્ધ થયા) પછી 

અણુ. પ 
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ભગવાનનો આવિર્ભાવ થતાં પણુ પહેલાંનો વિરહભાવ અતિ તીવ્ર હૈવાને લીધે જ્ઞાનાદિ 
સર્વનો તિરોભાવ થતાં, આગળના રસનો અતુભવ નહિ થાય તેથી (ભગવાન ) પોતે જ તેના 
(ભક્તના ) અતુભવરૂપે થાય છે એમ જણાવવાને વિજ્તાનરૂપનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. 
તે વખતે જ અનુભવનો વિષય પ્રકટ આનન્દ્મય છે તેથી તેના (બ્રહ્મના) સ્વરૂપનું વણુન 
કરવામાં આવે છે. તેમાં (આનન્દમસય પ્રાકૅટ્યમાં) નિરુષધિ પ્રીતિજ મુખ્ય છે, અન્ય નહિ, 
એમ જણાવવાને પ્રિય સ્વરૂપને-ભક્તની પ્રીતિના વિષયભ્ૃત ભગવાનના આનન્દસ્વરૂપને- 
શીર્ષ કહેવામાં આવે છે. (આનન્દ પ્રકટ થાય) તે વખતે પ્રિયના દશન વળેરેથી જે આન- 
ન્દાત્મક જ વિવિધ રસભાવનો સાગર ઉત્પન્ન થાય છે તેને દક્ષિણુ પઠ્દા કડેવામાં આવે છે; 
અને પછીથી સ્પશે વગેરેથી પૂવથી વિલક્ષણુ ઉત્તમ કોટિના આનન્દનો જે સાગર તેને 
ઉત્તર પક્ષ કહેવામાં આવે છે. અનેક પ્રકારના પક્ષોના સમૂઢરૂપ હોવાથી તે (દક્ષિણુ અને 
ઉત્તર) પક્ષોનું પક્ષ તરીકેનું વણુન યુક્ત છે. સ્થાયિભાવ (આનન્દ) એકરૂપ (સર્વદા વિદ્ય- 
માન) હોવાથી (તેને) આત્મા કહેવામાં આવે છે; કારણુ કે તેમાંથી જ વિભાવાદિથી વિવિધ 
ભાવોની ઉત્પત્તિ થાય છે. પરપ્રાત્તિના સાધનભૂત અહ્યરખ્રહ્મના જ્તાનનાળી દશામાં (પર- 
પ્રાત્તિની) પહેલાં અનુભવ કરાએલો જે તેનો (અક્ષરખ્રહ્મનો ) આનન્દ તે પણુ ગણિતાનન્દ 
છે, તેથી આ આનન્દમયના અતુભવ પછી તે તુચ્છ ભાસે છે, અને વળી (સર્વકામભોગ- 
રૂપી) ઇષ્ટગલિનું તે (અક્ષરખ્રહ્મ ) સ્વરૂપતઃ સાધન નથી; તેથી તે હીન છે, એટલે તેનું-અક્ષર- 
ખ્રહ્માનું-પ્ૃધભાગથી પણુ દૂર આવેલા ચુચ્છ તરીકે વણુન કરવામાં આવ્યું છે. વળી સુરુષો- 
“તમનું અધિષ્ઠાન હોવાથી (અક્ષરખ્રહ્મને) પ્રતિછા તરીકે પણુ વણુવવામાં આવે છે, આ પ્રકારે 
થ્રુતિનો અથે કરતાં પુરુષોત્તમ અક્ષરથી પણુ ઉત્તમ છે, છતાં પણુ પોતે ગૌણુ બની ભક્તની 
ઇચ્છાઓ પૂરી કરે છે. એ વિષયમાં (જગત્કેત્‌ સ્વતન્ત્ર ખ્રહ્મ ક્રીડામાં અસ્વતન્ત્ર સંભવી શકે 
નહિ, માઢે ફરીડામાં ષ્રહ્માથી ભિન્ન કોઈ પદાથે હુશે એવી ) અસભાવના, અને ( વ્રણ! લર 
એ પ્રમાણે કહેવાથી ખ્રહ્દા આનન્દમય વિગ્રહથી ક્રીડા કરતું નથી, પણુ બીના રૂપે કીડા કરે 
છે, અને ભક્તને તો આનન્દનો આભાસ જ થાય છે એવી) વિપરીત ભાવનાનો સમ્ભવ છે, 
તે દૂર કરવાને “ અસત્‌ હોઇને પણુ તે થાય છે” ઇવાદિ (તે. ૨. ૬) કહેવામાં આવ્યું છે. 
પોતાને અત્તુભવ ન હીવા છતાં પણુ ગુરુના ઉપદેશથી પણુ તેના અસ્તિત્વમાત્રને પણુ જે 
જાણે તેને ખ્રહ્માવિદો “ સત્‌ ?-સત્ત્વધમેથી વિશિછણ્ટ અને વતેમાન-તરીકે ઓળખે છે એમ 
આગળ ઉપર “બ્રહ્ધા છે એમ જે જાણે” (તે. ૨. ર) ઇથાદિ વડે શ્રૃતિએ કહ્યું છે. ખ્રહ્મ 
અસત્‌ છે એ જ્ઞાનને માટે “ અસત્‌ થાય છે” એમ કહીને (તેના અસ્તિત્વના જ્ઞાન માટે “સત્‌ 
થાય છે” એમ કહ્યા વગર) “એને સતૂ તરીકે ઓળખે છે” એ પ્રમાણે સત્ત્વવાળો અને 
વર્તમાન એમ ષ્રહ્માવિદો જાહે છે એમ જે કહેવામાં આયું છે, તે ઉપરથી જણાય છે કે 
ખ્રહ્મવિદો ઉપર જણાવેલા પુરુષોત્તમના આનન્દના અનુભવવાળા, જ્ઞાન અને કિયાથી વિશિછ 
જીવને “વર્તમાન” તરીકે જાણુ છે. અનુભવ ન હોય તો કેવલ ગુરૂપટદ્દેશ્ાદિથી તેવા પ્રકારનું 
ખ્રહ્મછે એમ જ્તાન થતાં સ્વરૂપતઃ તેને “સત્‌” જાણે છે, જ્ઞાનાદિમાન્‌ તરીકે નહિ, તે 
અસત્‌ છે એમ જાણે તો મિથ્યા જેવું છે એમ શ્રતિનું તાત્પયે જણાય છે. 


આ પ્રકારે વિચારકુશલ સત્પુરુષો ત્રજાધિપને વિષે આનન્દ્મયતાનો અથે આનન્દ- 
સન્દોડુ કરે છે. ૧૧. 


૧.૧૦ ૧૨] આનન્દમયાધિકરણ ૩૫ 


આનન્દમયને ખ્રહ્ધા કહી શકાશે નહિ, કારણુ કે લોકમાં જનયર પ્રયયતું વિકારના અથેમાં 
વિધાન છે-એમ શકા કરીને (સૂત્રકાર) પોતે જ પરિહાર કરે છે ફે: -- 


વિજારરય્યાન્ેત્તિ ચેજ્ઞ ષાચ્ુચાત્‌ ।૨૬1૨૨। 


(આનન્દસય એ) વિકારવાચક શખ્દ છે તેથી (આનન્દ્સય ખ્રહ્મ થઈ શક) 
નહિ, એસ જે કહેતા હો તો ના,  (કારણુ કે તે શબ્દ) 
પ્રાચુર્યવાચક છે. 


આનાથી જ પૂર્વ સૂત્રનો (આનન્દમય એ અવિકૃત બ્રહ્મ છે એ) અર્થ સિદ્ધ થશે. 
વિકારવાચી શખ્દ- મયત્પ્રન્યય-જે પદમાં હૈય તે વિકારશખ્દઃ તેથી તે શખ્દનો (“ આનન્દ- 
મય? શખ્દનો ) અથે ખ્રહ્માન થાય, કારણુ કે ખ્રહ્મ અવિકારિ છે. 


આમ જે કહેવામાં આવતું હોય તો, ના, એમ નહીં. અહીં જ્થ#પ્રયય વિકારના 
અર્થમાં નથી, પણુ પ્રાચુયના અથમાં છે. પ્રાચુર્યને પ્રાસ કરે છે-પ્રાચુયેનો બોધ ડરે છે- 
એટલે પ્રાચુર્ચાત્‌. પાણિનિ પણુ કહે છે કે વત્પ્રરુતવત્રસે મચ” ઉપા. સૂ. પ. ૪. ર૧) 
પ્રાસુયવાળું પ્રસ્તુત વચન તે તત્પ્રજતવત્તત્ત; અને તેને મચટપ્રત્ય લાગે છે એમ સૂત્રનો અથ 
છે. “ બીજે કોણુ શ્વાસ લઈ શકે, કોણુ જીવી શકે ?” (તે. ૨. ન એ વાક્યમાં પ્રાચુયથી- 
પહેલાનાં કરતાં પણુ વધારે-સારી રીતે સ્તવન કરવામાં આવ્યું છે. તેથી નથ# પહેલાંના 
કરતાં અધિકતા દર્શાવે છે. એક ભાગનું જ (પ્રાચુયનું જ) કથન હોવાથી તે પ્રાચુયવાળા 


પદાયેમાં લક્ષણા લઈએ તો (મયથટપ્રવયય ) પ્રાચ્રુયેવિશિણ આનન્દ્પદાથેનો બોધ કરી શકે, 


અથવા તો (ન્ચટ્‌ ગત્યય) પ્રાચુયૈવિશિષ્ટ પ્રસ્‍તુત અથેનો-આનન્દનો-વાચક હોવાથી 
એમ (ત્રાસુચલ્‌નો) અથે થાય. વેદમાં બે સ્વરથી વધારે સ્વરવાળા શખ્દમાં મચ પ્રયયનું 
વિકારના અથમાં વિધાન ન હોવાથી ન્યાકરણુ પણુ (બેથી વધારે સ્વરવાળા શખ્દમાં નય# 
વિકારવાચક નથી પણુ પ્રાચુયેવાચક છે છે એ) અથેનો નિણૅય કરે છે. (ને આમ ન માનીએ તો) 
વિજ્ઞાનમય અને આનન્દમય એ બે શબ્દોને જાણતા હોવા છતાં પણુ । પાણિનિએ ' મચસ્વે- 
તયથોમાવાયામ્‌' (ભક્ષ્ય અને આચ્છાદન એ બે અથે વિનાના કોઈ પણુ અર્થવાળા શખ્દને 
ભાષામાં વિકાર અને અવયવના અયેમાં મથ# પ્રત્ય વિકલ્પે લાગે છે ) (પા. સૂ. ૪. ૩.૧૪૩) 
અને સચશ્છી*રિતિ (વેદમાં બે સ્વરવાળા શખ્દને વિકાર અને અવયવના અથેમાં મય 
પ્રયય લાગે છે) (પા. સૂ. ૪. ૩. ૧૫૦) એમ કેમ કહ્યું? (અથ તૂ પાણિનિના અભિપ્રાયે 
પણુ વેદમાં બેથી વધારે સ્વરવાળા શખ્દને નિત્ય અથવા વિકલ્પે વિકારના અથમાં મચ# 
પ્રયય લાગતો જ નથી એમ સિદ્ધ થાય છે. ) 


અહીં કેટલાક સર્વેવિષ્લવવાદી (માયાવાદીઓ) શ્રૃતિ, સૂત્ર વગેરેના અથેના અજ્ઞાનને 
લીધે (નવ્‌ પ્રયય) વિકારવાચક છે એમ કહે છે. (પણુ ) વેદ વગેરેનો અથે નાણુન(ર 
પુરુષોએ આ ભગવાનના નવમા અવતારનું-ખુદ્ધનું-કાય છે એમ જાણી તેની ઉપેક્ષા કરવી, 
જે (ખરો) અથે છે તે અમે કહ્યો જ છે. ૧૨ 

વ્યાકરણુશાસ્ત્રના વિચારથી નચટ્‌ પ્રયય વિકારવાચક નથી એમ સિદ્ધ કર્યું. અયે 
ખલનો પણુ વિચાર કરીને તેનું (સ્યછ્‌ ના “વિકાર? અથેનું) સૂત્રકાર નિરાકરણુ કરે છે#-- 
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તર્તુયયવરેરા્ ।શારાશર્‌। 
અને તેના-આનન્દસયના-હેતુત્વનું (-આનન્દસય સવ આનન્દનું 
કારણુ છે તેનું -) કથન હોવાથી. 
હેતુ તરીકેનો વ્યપદેશ-કથન-તે હેતુવ્યપદેશ. તેનો-આનન્દમયનો-હેતુવ્યપદેશ 
એટલે તરેઝુન્યપર્‌ેશ, તેથી, “આ જ ખરેખર આનન્દ આપે છે” (તે. ૨. ૭). સત્નન્ટ્‌- 
ચાત્તિ નો અથે આનસ્ટ્યસિ-આનન્દ આપે છે-એમ છે. ખધા જ વિકારભૂત આનન્દનું 
કારણુ આ જ આનન્દમય છે. જેમ વિકારવાળા જગતનું કારણુ અવિકૃત, સચ્ચિદ્રપ ખ્રહ્મ જ 
છે તેમ આનન્દમય પણુ (ખધા વિકારવાળા આનન્દોનું ) કારણુ હે હોવાથી અવિષુતે છે છે. જો 
એમન હોયતો (ળવ છૉવાનન્ટ્ચાસિ) એ વાક્ય વ્યથે જ થઈ જાય. તેથી આનન્દ- 
મય એ વિકારવાળો પદાર્થ નથી. ત્તશખ્દ સસુચ્ચચનો બોધ ડરતાં જણાવે છે કે 
અધિકરણુની મધ્યમાં બે સૂત્રો વડે (વિકારાથેના ખંડનરૂપી) એક જ અર્થનું પાકા 
કરવામાં આવ્યું છે. ૧૩ 
(શાંકા ) ત્રણુ (૧૧-૧૩) સૂત્રો વડે આમ (આનન્દમય પરખ્રહ્યા છે એનું) શા માટે 
આગ્રહુથી વણુન કરો છો ? કારણુ કે અનજ્ઞમયાદિની માકક ઉપાસનાપરત્વે લેવાથી પણુ શ્રૃતિ 
ઘટી શકરો, અને વળી (શ્રૂૃતિમાં) મોદ, પ્રમોદ વગેરેનું પક્ષ, પુચ્છાદિ તરીકે વણે્‌ન કરવામાં 
આવ્યું છે છે. તેથી “આનન્દમય' બ્રહ્મા છે એમ સિદ્ધ કયું છે, છતાં પણુ આવશ્યક ય્ુક્તિનો 
ભાવ હોવાથી ( “આનન્દમય” ) બ્રહ્મ થઈ શાકે નહિ. 
(ઉત્તર) આમ જે પૂર્વપક્ષ કહે કહેવામાં આવે તો સૂત્રકાર કહૈ છે 


સાચ્રવળવમેવ ત મસ્યતે શશશ્ણા 
મન્ત્રસાં જેનું પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે તે જ જુખ્યત્વે જણાય છે. 
“સજ, સ્તાન, અનન્ત ષ્રહ્ય; ગુહાને વિષે પરમ આકાશમાં રહેલાને જે જાણે છે તે 
વિપશ્ચિત્‌-ચતુર-ખ્રહ્મની સાથે બધા ભોગો ભોગવે છે? (તે. ૨. ૧ ) આ મન્ત્ર છે. મન્ત્ર જેતું 
અભિધા વૃત્તિથી-સુખ્ય વૃત્તિથી-પ્રતિપાદન કરે તે સાન્રવળિય. તે મન્ત્રના વ્યાખ્યાનરૂપ 
સમ્પૂણે પ્રપાઠંકમાં તે જ-માન્ત્રવણિક આનન્દમય જ-સુખ્યત્વે નેવામાં આવે છે. ન્યાં જેનો 
ઉદ્શ કરવામાં આવ્યો છે તાં તેજ સ્રુખ્ય છે એમ જાણુવું. વળી, (બ્રહ્માનું ફ્લ તરીકે 
શ્રૃતિમાં જે ) પ્રતિપાદન કરવામાં આવવાનું છે તેમાં સન્‍્દેહ છે. ત્યાં “વિપશ્ચિત્‌ ષ્રહ્માની 
સાથે” એમ સર્વજ્ઞ બ્રહ્મને વિષે સન્દેહુ થાય છે; કારણુ | કે (ત્રહાવિહાન્ો'તે વર્મ) એ 
વાક્યમાં ખ્રહ્ાનું ટૂલ તરીકે પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું નથી, ફૂલ તો ( અભ્યાસ, સર્વાન્ત- 
રૃત્વ, સર્વાધિકૃત્વ ઈત્યાદિ ) સવે પ્રકારે સ્તુતિ કરાએલો આનન્દ છે. અભ્યાસને લીધે સ્તુતિ 
છે એમ કદ્યું છે. માથું, હાથ વગેરે (વણુન) સ્તુતિને માને જ છે, કારણુ કે (અજ્ઞમય વગેરે 
સવેનો ) આકાર પુરુષના જેવો છે એ ખતાવવાનું છે. લોકમાં પણ ( બીખાની ) અંદર રાખેલી 
(પ્રતિમા) અને (શરીર ઉપર પહેરેલું ) બહારતું વસ્ર તે તે આકારનાં હીય છે. 
(હવે આનન્દની સ્તુતિ કયે પ્રકારે સિદ્ધ થઈ એ દર્શાવવાને માટે ભાષ્યકાર કહે છે 
કે ) અહીં-તેત્તિરીય શ્રતિમાં જણાવેલા ફૂલભોગમાં-જીવ સુ'ખ્ય છે, કારણુ કે ફૂલના ભોગ 
કરનાર તરીકે તેનું વણુન છે. તે જીવ વસ્તુતઃ હંસરૂપ છે, ( કારણુ કે જળ જુષળી' એ શ્રતિમાં 


૧. ૨૦ ૧૪] આનન્ટમયાધિકરણ ૩છ 


પરમાત્મા અને જીવાત્માનું હેંસરૂપે વણુન છે. ) શાઅમાં પુરુષનો અધિકાર છે, તેથી પુરુષના 
શરીરમાં જીવ હુંસરૂપે સવે ફૂલ પ્રાત કરે છે. તેથી પુરુષ વું-પરમાત્માનું-હંસર્પે શ્રૃતિ વણન 
૩ર છે. ( અન્નમયાદિ) પાંચમાં પણુ શારીર આત્મા જીવ એક જ છે. તેમાં અન્નમયમાં સંદેહ 
ન હોવાથી “તેનો આ જ આત્મા” એમ કહેવામાં આવ્યું નથી. દ્વિતીય ( પ્રાણુમય ) વગેરે 
વિભૂતિઓમાં પ્રથમ અન્નમયમાં કહેવામાં આવેલા પાંચ અવયવોનો જ અતિદેશ કરવામાં 
આવ્યો છે. તેમાં અન્નમયકોશ વિષે તો શ્રતિ (લ રરતેવ રરઃ ઇત્યાદિ શખ્દો વડે ) જાણે 
હાથથી દર્શાવીને કહે છે, એટલે (ફલરૂપ અન્નમયમાં પણુ ) તે જ પાંચ અવયવો છે એમ 
નિઃસન્ડિગ્ધ રીતે કહેવામાં આવ્યું. તેની અન્દર રહેલો પ્રાણ ખરેખર આન્તર વ્યવહારનું 
કારણુ છે, કારણ કે ( પ્રાણુમયનાં પ્રાણુરૂપી માથું, વ્યાનરૂપી દક્ષિણુ પક્ષ અને અપાનરૃપી 
ઉત્તર પક્ષ ) ખલ, ભોજન, વિસગે વગેરેમાં ઉપયોગી છે. તે 3 પ્રાણુમય આકાશમાં સંચરે છે, 
અને "પૃથ્વી ઉપર રહેલો છે. આ પ્રમાણે લૌકિક કેક વ્યવહારને મારે ખાહ્ય અને આન્‍્તર એ 
ભેદ વડે અનજ્ઞમય અને પ્રાણુમમ એ . બેનું વણન કરવામાં આવ્યું. ત્યાર પછી વૈદિક વ્યવહાર 
આવે છે ૩ અને ૨ વેદ મનોમય પુરુષ છે. આદેશ એટલે કમનું_ પ્રતિપાદન કરનારાં વિધિવાક્યો, 
અર્થાત અ્ૈવાદ સહિત ખ્રાહ્મણુ વાક્યો. (યજ્તમાં ખ્રહ્મા નામનો વ્ાત્વિજ અથવેવેદનો હૈ હોય છે 
અને તેનું કમે અથવેવેદમાં ખતાવેલું છેઃ વળી, તે શાન્તિકમે, પોષિકકમે વગેરે કર્મો કરીને 
યસનું સરક્ષણુ કરે છે; એટલે ) અથવેવેદ ખ્રહ્માના કમેનું પ્રતિપાદન કરનારો હોવાથી મનો- 
મય વેદની પ્રતિષ્ારપ છે. ત્યાર પછી અનેક પ્રકારના યાગ વગેરે સાધનો કરનારા પુરુષને 
મળતા કેલનું-વિજ્ઞાનમયનું-વણન છે. તેનાં પાંચ અવયવોમાં જે શ્રદ્ધા છે તે જલ છે. આ 
અર્થનું તૃતીયાધ્યાયમાં ( સ્ઇત્યાષ્તિજરળ માં ૩. ૧. ૧) સવિસ્તર વિવેચન કરવામાં આવરો. 
શ્રતિમાં વણુવ્યા પ્રમાણે અન્નમય વગેરેની ઉપાસના કરવાથી કુમસ્રુક્તિ થાય છે. 


(તેત્તિરીય શ્રૃતિમાં કહેલાં ) વ્રત અને સત્ય ( અનુકંમે ) જાણુવામાં આવતો ધમે અને 
કરવામાં આવતો ધમે છે. ચોગ સુ'ખ્ય હોવાથી આત્મા છે. મહુલોંક નીચલો ભાગ-પુચ્છ- 
છે, કારણુ કૅ અન્નમયાદિની ઉપાસના કરનારા પુરુષને મહુર્લાકની નીચે આવેલો સંસાર હોતો 
નથી. તેની પછી પણ ખ્રહ્માવિતને આનન્દમય ફૂલ મળે છે. તે આનન્દમયનું સ્વરૂપ એક 
હોવાથી તેના ધમેભેદથી માથું, હાથ વગેરેનું નિરુપણ કરવામાં આવે છે. તે આનન્દમય 
સ્વરૂપ સુખ્યત્વે (ભક્તોની ) પ્રીતિનો વિષય છે, અને આ ધમ લેનું-આનન્દમયનું-માથું છે. 
મોદ અને પ્રમોદ એ (અનુકમે ) અપરિનિછિત અને પરિનિછિતિ આનન્દનો અતિશય છે. 
આનન્દ તો સ્વરૂપ છે; અને (અક્ષર) ખષ્રહ્મ સાધનરૂપ હીવાથી પુચ્છ તરીકે વણ્‌વવામાં 
આવ્યું છે. પછીના (અસજ્નેવ સઝ મવતિ ઇત્યાદિ અને ઝસ# ર₹જમસ્ર આસ્ત્ત્‌ ઇત્યાદિ ) 
ખે શ્લોકો તો ( આનન્દમય ખ્રહ્મના ) કેવલ આનન્દત્વનો પરિહાર કરવાને માટે સદશ અને 
ચિટ્શના બોધક છે. ખીજા ( સવાસ લ: વવતે ઈત્યાદિ અને ચતો વાત ત્તિવતેન્તે 
ઈત્યાદિ) બે શ્લોકો ( આનન્દમય ખ્રહ્મ ) વાણીના વિષય અને અવિષય છે એમ બે પ્રકારના 
ભેદથી ( આનન્દ્મયનું ) માહાત્મ્ય દર્શાવવાને માને છે. ( માનુપ આનન્દ ઇત્યાદિ ) સર્વે અવા- 
ન્તર આનન્દો તો આનન્દમય ખ્રહ્માના આનન્દના ઉત્કષ દર્શાવવાને માટે આનન્દમય બ્રદ્દાથી 
ન્ચૂનછે એ ગ્માણે વણેન કરવામાં આવ્યું છે. તેથી (આ તેત્તિરીયની આનન્દવછ્લીના ) 
પ્રપાઠેકમાં સર્વત્ર મન્ત્રમાં વણુવેલો આનન્દ્મય પદાચે જ જણાય છે. તેથી સ્રુખ્ય યુક્તિ 
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હોવાથી આનન્દમય પરમાત્મા જ છે. સૂત્રની વચમાં વપરાએલો વ્રકાર એમ દર્શાવે છે કે 
વિધિપ્રકારે કરાએલા વિચારથી આ અધિકરણુ સમ્પૂણુ થયું. ૧૪ 

(ઉપર જણાવેલા અર્થને) સારી રીતે દઢ કરવાને માટે આ જ-આનન્દમય-અધિક- 
રણુનો ફૂરીથી ચાર સૂત્રો વડે નિષેધપ્રકારે વિચાર કરવામાં આવે છે. અહીં આ રહસ્ય છે 
જીવ જ અઃનન્દમય થાવ; કારણુ - કે ફલ પુરુષને માટે હોય છે. તે ખ્રહ્માવિત્‌ આનન્દમય થાય 
છે એમ કહેલું હોવાથી ( મન્ત્રનો પણુ વિરોધ રહેતો નથી. ) તેથી સ્વર્ગાદિ સુખની માફે્‌ક 


અલૌડિકે આનન્દમય રૂપ જ જીવનું ફૂલ છે. આ પ્રમાણે ( પૂર્વપક્ષ ) પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર 
ર છે ઝે 
કહે છે કે 


તેતરોડ્સુવપત્તેઃ ।શરાશષા 


જીવ આનન્દમય નથી, કારણ કે એ ઘટી શકતું નથી. 
ઇતર--જીવ-આનન્દમય થતા નથી. શાથી ? અનુપપત્તિને લીધે. જીવનું કેવળ ફલ 
રૂપત્વે આનન્દમયપાગું ઘટતું નથી. જે તેમ થાય તો તે (જવ) સ્વતત્રતાથી જગતનો કર્તા 
ખને, એટલે બ્રહ્મનું અલોકિક માહાત્મ્ય દર્શાવનારૂં નિરૂપણુ ઘટી શકે નહિ. તેથી જીવ 
આનન્દ્મય નથી. ૧૫ 
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અને ભેદથી કંચન ૬ છે તેથી, 


આથી પણુ જીવ આનન્દમય નથી, કારણ કે (તે બેનો ) ભેદ દર્શાવનારૂં કથન છે. તે 
આ પ્રમાણે: “ખરેખર રસને મેળવીને આ આનન્દી બને છે.” (વે. ૨ . ૭). આનન્દ જેની 
પાસે હોય તે આનમ્દી. “ ખરેખર આ જ આનન્દ આપે છે.” (વે. ૨. ૭). ( અત્તસ્જ્યા તિ 
નો ) અથે “ આનન્દ આપે છે' એમ છે. સ્ત થી ખે સૂત્રો વડે જીવ આનન્દમય નથી એમ 
નિરૂપણ્‌ કરવામાં આવ્યું છે. ૧૬ 

તા પછી જડ આનન્દમય થાવ. એમ નહિ ખને, (આનન્દમય ) સવની અંદર છે તેથી 
તે કાયેરૂપે થઈ શકે નહિ; પણ્‌ કારણુરૂપે થઈ શકે. પરંતુ કારણુરૂપ જડ આનન્ક્મય સૃત્ર- 
કારના સિદ્ધાન્તમાં નથી જ. સાંખ્યાદિ બીન્ન સતોમાં પ્રદુતિ કારણુ થઈ શકે. તે જડ પ્રકૃતિતું 
નિવારણુ કરવાને સૂત્રકાર કહે છે કે 

વાતાત્ત નાનુનાનાવેલ્ઞા ।શરાશ્૭ા 
અને કાસના-ઇચ્છા-હોવાથી અતુમાનની અપેક્ષા નથી. 

જડ પ્રકૃતિ નથી એમ કહીને તેના કારણુપણાનું નિરાકરણુ કરવામાં આવ્યું છે જ. વળી, 
આ તેત્તિરીય ઉપનિષદમાં આવેલું (તજ 1તિચમેવ શિર એ) વાક્ય ખીજી કોઈ રીતે ઘટી 
શકશે નહિ, તેથી સત્ત્તના પરિણામરૂપી પ્રદુતિની કલ્પના કરવી નેઇએ (એમ પૂર્વપક્ષી 
કહે, ) (પણુ) આ કલ્પના-અનુમાન-ઘટી શકે એમ નથી. શાથી? કારણુ કે ત્યાં કામ- 
ઇચ્છા-છે. આનન્દમયનું વણન કર્યા પછી “તેણે ઇચ્છા કરી? (તે. ૨. ૬ ) એમ શ્રવણુ થાય 
છે. આ કામના ચૅતનનો ધમે છે. તેથી ચેતન જ આનન્દમય છે. સૂત્રમાં આવેલા અ વડે 
“તેણું તપ તપ્યું' (તે. ૨, €) ઇત્યાદિ શ્રુતિનો સંગડુ થાય છે. આથી અતુમાનપયેન્ત એ 
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વાક્યમાંથી અયેનો બોધ થતો નથી એમ નથી. (અર્થાતૂ અનુમાન કરવામાં આવે તે પહેલાં 
જ ખીન્ પ્રકારનો શાખ્દબોધ થઈ જ જાય છે એટલે અનુમાનની અપેક્ષા નથી. ) ૧૭ 


ઝસ્મિજ્ચ્ય ત્ત તચોમં જ્ઞાસ્તિ ।શશશ્દા 
જીવના આનન્દસયરૂપે આનન્દસયસાં થતા યોગનું કથન છે. 

આથી પણ્‌ જડ આનન્દ્મય નથી. આમાં (આનન્દમમમાં) આનો (જીવનો) 
“આનન્દમય આત્માની પાસે જાય છે” (તે. ૨. ૮) એ ક્રૃતિને આધારે તે રૂપ યોગ થાય છે 
એમ શાસન છે; અર્થાત આ ફલ છે એમ કથન છે. 

જીવ જડ ખને એ ખરેખર યોગ્ય નથી. “રહા જ હોઈ ને ષ્રહ્મમાં લય પામે છે 
(પ્ર. ૩. ૪. ૧) એ શ્રૃતિની માકક ( આાનન્ટ્મચમાત્માનમુપસડઝા મતિ) આ શ્રતિનો પણુ 
અથ છે. તેથી આ આનન્દમય જીવ નથી, તેમ જડ પણુ નથી. પારિશેષ્યથી- ખાકી રહેલું 
હૌવાથી-તે ખ્રહ્મ જ છે એમ સિદ્ધ થયું. 

વળી, જે લોકો (શાંકરો) (આતસસ્જ્તત પદને ખ્રહ્મના અથમાં ન સ્વીકારવાથી ) અધિ- 
કરણુનો ભંગ ફરે છે તે તેમનું અસ્ઞાન જ છે, કારણ કે તેમને પણુ આનન્દમય કયો પદાથ 
છે એ પ્રશ્નનો વિચાર કરવો જ પડશે. પ્રથમ તો આનન્દમય જીવ ન હોઈ શકે, કારણુ કે 
“વિપશ્ચિતૂ ખ્રહ્મની સાથે” એ શ્રતિમાં આનન્દમય, જીવે પ્રાસ કરેલા ખ્રહ્માસાનનું ફલ છે એમ 
કહેવામાં આવ્યું છે. હુવે આનન્દમય સ્વગીની માક્‌ક જડ હોય, તો તે કોનો આશ્રય રાખીને 

રહેલું છે તે કહેવું નેદઇએ. જે તે જડ પદાયનો આશ્રય લે તો તે કમેનું ગા હોવું 

જોઇએ. સાનનું પણુ | તે (આનન્દમય ) અવાન્તર કૂલ છે એમ કહેવામાં આવે તો તેમ નહિ 
કહી શકાય. નને એમ હોય તો સ્ાનનું આનન્દથી ખીજ કયું સખ્ય ફૂલ થઈ શકશે ? કારણુ 
જે જડર્્પ અને ચેતન્યરૂપ તો સાનના પહેલાં પણ વિદ્યમાન છે. વળી, “ખીજ પ્રાણીઓ 
આ જ આનન્દની માત્રા ઉપર જીવે છે” (બૂ. ૪. ૩. ૩૨) એ શ્રતિનો વિરોધ આવે છે 


જો તમે એમ કહેતા હી ફે ખ્રહ્મનું આનન્દમયના પૃચ્છ તરીકે વણુન કરવામાં આવ્યું 
છે, તેથી (ષ્રહ્વા અને આનન્દમયની એકતાનું નિરુપણુ કરનારી અધિકરણુરચના ઉપર 
અમારો) ઘણો દ્વેષ છે, તો અસે કડીએ છીએ કે “તે ખ્રહ્મનો એક આનન્દ છે” (તે. ૨. ૮) 
એ શ્રૃતિમાં પણુ ષછી વિભક્તિથી ભેદ દર્શાવવામાં આવ્યો છે, તેથી ( આનન્દભિન્ન ) ખ્રહ્મ એ 
પરમયુરુષાથે છે એમ કોઈ ન સ્વીકારે, ઉપકુમ વગેરે સવ (તાત્પર્યત્તો નિણુય કરનારાં ) 
લેગોના વિરોધનું તો પહેલાં જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. 

વળી, “બ્રહ્મ પુચ્છ” એમ ખીન્ત પ્રકારની જે અધિકરણુરચના કરવામાં આવી છે તે 
વિષે અમે કહીએ છીએ કે ત્યાં (તેત્તિરીયશ્રતિમાં ) ચુચ્છનું ખ્રહ્મત્વ દર્શાવવામાં આવતું નથી 
જેથી (વાદિએ કરેલું ) ખીન્ન પ્રક કારનું સમાધાન સમ્ભવે; પણુ “આ પુચ્છ છે, પ્રતિછા છે” 
(તે. ૨. ૧) એ પ્રમાણે જેમ પહેલાં ગમનજ્નમયની ખાખતમાં કહેવામાં આવેછું છે તેમ અહીં 
(આનન્દમયની ખાખતમાં પણ) ખ્રહ્મનું પુચ્છત્વ પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું છે. તેમાં 
ખ્રહ્માથી પણ પ્રહ્માની અવયવશ્રતિનો ખાધ થઈ શકે એમ નથી. વળી, આ તો મૂખેતા છે. 
આનન્દમય જ ખ્રહ્મ છે એમ માનવામાં કોઈ પણુ દોષ આવતો નથી, આનન્દમય ખ્રહ્મ નથી 
એમ કલ્પીને તેના પુચ્છ તરીકે ખ્રહ્મનું વેદમાં વણુન છે એમ જાણીને તેના સમાધાન માટે 
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શ્રયલ કરનાર મહાગમૂખે છે. જ્ઞાનનો વિષય ખનેલું અક્ષર પ્રહ્મા અને આનનન્‍્દસયરૂપ ફલ એ 
બેમાં શું સખ્ય છે એનું પણુ અતુસન્ધાન કરવું જોઇએ. ખ્રહ્મને પુચ્છ કહેવામાં આવ્યું છે તે 
તો આનન્દમયની પહેલાં તેનું સાન થએલું છે એમ ખતાવવા કહેવામાં આવ્યું છે; અને 
તેથી જ તે ખ્રહ્મ સ્ાનનો વિષય અને પ્રતિષ્ઠા ખને છે. અર્થાત્‌ આનન્દમય ખ્રહ્મમાં જ પ્રતિ- 
છિત છે. આનન્દમયમાં અવયવો છે એમ જે વણન છે તે ઉપચારમાત્ર છે એમ માનવું 
ચુષ્ત છે, કારણુ કે કે પ્રાણુમયાદિમાં પણુ તેજ પ્રકારે છે. અંદર રહેલો આનન્દમય ખહાર રહેલા 
જીવ ર થાય છે, તેથી (અમે લાયેલી આનન્દ્મયઅધિકરણની રના ) 
ખરોખર છે. ૧૮ 
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“હુવે જે સૂર્યની અન્દર દિ હિરણમય પુરુષ દેખાય છે તે હિરહ્યની દાઢી અને કેશવાળો 
છે. તે નખના ટેરવાં સુધી સર્વ સુવણુરુપ છે. જેમ વાંદરાના 'પૃ્ુભાગના જેવું કમલ તેજસ્વી 
હૌય છે તેમ (તે કમલના જેવી) તેની આંખો ૬ છે. તેનું કતઃ-ઊંચું-એવું નામ છે. તે આ 
ખધાં પાપોની ઉપર છે. જે આ પ્રમાણે જાણે છે તે ખરેખર બધાં પાપોથી સુષ્ત થાય છે.” 
(છા. ૧. ૬. ૭), “આ પ્રમાણે અધિદેવેત 7 (છા. ૧. ૬. ૮), અધ્યાત્મ” (છા. ૧. છ, ૧), 
“હુવે આંખની અન્દર જે પુરુષ દેખાય છે” (છા. ૧. ૭.૫) વગેરે વગેરે, 

તેમાં આ પ્રકારે સશય થાય છે. અહીં શું અધિષ્ઠાતા દેવતાઓના શરીરની વાત છે, કે 
પરખ્રહ્મની, કે ષ્રહ્માના શરીરની ? આ પ્રકારનો સશય ઉત્પજ્ઞ કરવાને માટે અહીં તે સંશયના 
ખીજનો આ પ્રમાણે વિચાર કરવામાં _આવે છે છેઃ “હિરણ્મય? શખ્દ સુવણ્‌ના વિકારનો ખોધ 
કરે છે, ફે પ્રકાશના સામ્યથી આનન્દનો બોધ ડરે છે. “ખ્રહ્મને જાણુનાર પરને પ્રાતત કરે છે” 
(તે.૨. ૧) એમ ઉપકમ કરીને આનન્દમય ક્લ છે એમ કહીને (મસુર્ષે વારળિઃ એ) 
બીજા ઉપાખ્યાનમાં “તે જે આ પુરુષમાં છે એને જે આ સૂર્યમાં છે તે એક છે. જે એમ જાણે 
છે તે” (વે. ૩-૧૦) એમ સાધનતું નિરૂપણ કરીને “ આનન્દમય આત્માની પાસે જાય 
છે” (તે. ૩. ૧૦) એમ તે સાધનના કૂલનું નિરપણુ કરવામાં આવ્યું છે. તેમાં સવિતામાં 
જ પુરુષ ને ખ્રહ્મ ન હીય તો (આનન્દમયની પ્રાત્તિસ્પ ) ફલ ઘટી શકે નહિ; તેથી 
અહં વિચાર કરવામાં આવે છે. 

( પૂવેપક્ષ ) ત્યાં “ હિરણુમય? શખ્દ વિકારવાચી છે, અને કેશ, નખ વગેરે શરીરના 
ધર્મોનું કથન છે. “આ જે કેશ અને દારી છે તે મરી ગએલી અપવિત્ર ચામડી છે ” 
તે, સ. ૬. ૧.૧) એ કૃતિ દર્શાવે છે કે શરીર વિના કેશ, નખ વગેરે સંભવી શકે નહિ. 
પુરુષ આદ્લિની અંદર ર શહેલો હે હોવાથી પરિમિત છે અને તેથી આ) પરિચ્છેદ અને આધિ- 
વિક વગેરે વચનો બતાવી આપે છે કે એ પુરુષ ઠ્રહ્મ નથી. તેથી સવૈથા એ અધિષ્ઠાતા 
વતાનું શરીર છે એમ માનવું જેઈએ. વળી, તે ચક્ષુઓ વડે જેઈ શકાય છે છે તેથી પણુ ( તે 
શરીર હોવું નેઈએ). “જેમ મર્કેટના પ્ૃછભાગ જેવું કમલ હીય છે તેમ તે કમલ જેવાં તેનાં 
છુ હોય છે” ( છા. ૧. ૬.૭) એ શ્રૃતિમાં તે પુરુષને ઇન્દ્રિયો છે એમ કહેવામાં આવે 

છે, (એટલે તે અધિષ્ઠાતા દેવનું શરીર હોવું જેઈએ ). 


જ તરિ 
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જ્યા એટલે ફપિનું આસ; આસન. તેનું આસન-પૃષ્ઠભાગ--ધાગું જ રાતું હોય છે, 
(તેથી તેની ઉપમા કમલને આપવામાં આવી છે); અને વળી, આ ઉપમા અચભ્ય છે, તેર્થ 
દદ અને ઇન્દ્રિયો હોવાથી આ કોઈ સૂચૈમણ્ડલમાં આવેલો અધિકારી જીવ છે એમ જણાય 
છે. ફૂલ તેના સાયુજ્યદ્વારા ( મળરો ). 
( હુવે પૂવેપક્ષી “બ્રહ્માનું શરીર છે ન કોટિ સાધે છે.) જે કોઈ ( અર્થાત્‌ સિદ્ધાન્તી ) 
કહે કે “સર્વ પાયોથી આ સુમ્ત થઇને ઉપર ર રહે છે 7 ( છા. ૧. ૬ *૭.) એમ શ્રૃતિ કહે 
છે, એટલે આ હિરણ્મય પુરુષ ખ્રહ્મ છે, તો તેના જવાબમાં અમે કહીએ છીએ કે ના, 
જી સુક્ત વગેરે ધર્મોનું શ્રવણુ હૌવાથી અને શરીર, ઇન્દ્રિય વગેરે પહેલાં જણાવેલો 
દોષ પણુ હૈવાથી અહો ખ્રહ્મ જ કોઈ નિમિત્ત શરીરનો સ્વીકાર કરે છે, ( તેથી અહીં ખ્રહ્માતું 
વણ્‌ન નથી પણુ ખ્રહ્મના શરીસતું વણન છે.) તે ક! કમેથી ઉત્પન્ઞ નહિ થયુ થું હીવાથી 
પાપથી રહિત વગેરે ધર્મો તે શરીરમાં ઘટી શકે છે. સુવણેનું શરીર પણુ અલોકિકે હીવાથી 
ખ્રહ્મમાં જ ઘટી શકે છે. શરીરની માક્‌ક માન ગ્રડુણ પણુ ખ્રહ્મમાં ઘટી શકે છે. 
(ચથા વ્યાસ પુળ્ઝસવમ્‌ એમાં ) એકલા ( લાલ ) રંગનું જ સામ્ય લેવાથી (ઉપમામાં ) 
અસભ્યતા નહિ આવે. સ્થાવર ( પુણ્ડેરીકના) કરતાં જેગમ (કૃપ્યાસ) ઉત્તમ હૌવાથી જેમ 
તે (જંગમ) સ્થાવર અવયવનું ઉપમાન ખને છે તેમ સ્થાવર (પુણ્ડરીક ) પણ જંગમ 
(ચક્ષુ ) અવયવનું ઉપમાન ખને છે એમ દર્શાવી સિદ્ધ કડું કે ખ્રહ્મા જ ખધું થાય છે; અને 
વળી, શ્રૃતિમાં પણુ ( બધું ખ્રહ્મ જ છે) એમ જ કહેવામાં આવ્યું છે. તેથી ખ્રહ્મનું જ આ 
શરીર છે. આ પ્રકારનો પૂવપક્ષ પ્રાત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 


ઝન્તસ્સન્રસોવરેશાત્‌ [શશાર૨। 


અંદર (જણાય છે તે પરમાત્મા છે), ધુ કે તેના-પરમાત્માના-- 
જ ધમોનું કથન છે 


સૂની અન્દર દખાતો (પુરુષ) પરમાત્મા જ છે ડી ? તેના ધર્મોનો ઉપદેશ છે 
તેથી. તેના-ખ્રહ્મના-“ તે આ સવ પાપોની ઉપર છે” ક ૧, £.૭) એમ ઉદિતિ વગેરે 
ધમાનો ઉપદેશ કરવામાં આવે છે 

અહીં આ આશય છે. ખ્રહ્મ કારણુ છે, જગત્‌ કાર્ય છે એમ સિદ્ધ થયું છે. ત્યાં જેમ 
કાયેના ધર્મો કારણુમાં જતા નથી તેમ કારણુના અસાધારણ ધમો પણુ કાર્યમાં જતા નથી. 
ત્યાં પાપમાંથી સપ્ત રહેવું વગેરે કારણુના-ખ્રહ્મના-ધર્મો છે. તે ધર્મો જ્યાં હોય તે ખ્રહ્મ એમ 
જ માનવું જેઈ એ, કારણ કે કારણુના ધર્મો (કાયના ધર્મો કરતાં ) વધારે ખળવાન્‌ છે, 
( કાર્ય અને કારણુ એ ) ખનજ્ઞેના । પણુ પર્મામાં માત્ર નામતું જ સરખાપણું છે, (પાપમાંથી 
સુક્ત રહેવું, હિરણ્યના કેશ હોવા એ વગેરે) ધર્મો માત્ર વેદમાં જ જણને છે અને 
તેથી તે ખ્રહ્મમાં ઘટે છે જા માનવું જેઇએ ); લોકમાં તો (ક્રતિથી) ખીન્નું (અનુમાન 
વગેરે ) પ્રમાણુ પણુ પ્રવર્તે છે. તેથી “ સવૈરસ? વગેરે ધર્મો ખ્રહ્મામાં જ રહેલા છે. ઞસ્થૂત્ક 
વગેરે (ખૂ. ૩. ૮. ૮) પ ન ખ્રહ્મને વિષે જે સ્થૂલત્વાદિ ધમનો નિષેધ કરવામાં 
આવે છે તે કાયૈના ધર્મો છે. “આયથુથી પણુ વધારે સૂક્મ 7 (કઠ. ૨. ૨૦) ઇલાાદિ શ્રતિઓ- 


માં કારણુના ધર્મોનું વિધાન છે. તેથી (જ્યાં) એક પણુ અસાધારણ ધમે હોય તો (યાં) 
અણુ૦ ૬ 


૪૨ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧*૧, ૨૦ 


આક્ટીના સન્રેઢુવાળા ધર્મો પણુ ખ્રહ્મના જ ધર્મો છે એમ તે (અસાધારણુ પધમે ) ખતાવે છે. 
શ્રતિનો આ જ અભિપ્રાય સ્વીકારીને સૂત્રકાર સવૈત્ર-ખધાં અધિકરણોમાં-ખ્રહ્માવાક્યોનો 
નિણુય કરે છે. વળી, શ્રતિથી અન્ય સ્થળે તે જ પ્રમાણે (પ્રત્યક્ષ અને અનુમાન પ્રમાણે ) 
જાણુવું. ( લ્ય જ્ાતતમતન્લમ્‌ એ તેત્તિરીય શ્રૃતિમાં આવેલા) ઝતન્ત પદ વડે ખ્રહ્માને 

અનન્ત મૂર્તેઓ છે એમ શ્રૃતિએ પ્રતિજ્તા ફરી; જે આ પ્રમાણે ખ્રહ્માની અનન્ત મૂર્તેઓ 
માનવામાં ન આવે તો “ગુહામાં સ્થાપેલું ” એ વચનને વિરોષ આવે. તેથી સાકાર તાદશ 
જ---્રુતિમાં કહેલું છે એવું જ-ખ્રહ્મા છે. 


ષ્રહ્મને શરીર એ તો સવથા અસંભવિત છે. સર્વકર્તા ખ્રહ્મને એવું શું દુધેટ હોય કે 
જેથી તેને માટે પણુ શરીરની કલ્પના કરવી પડે? પણુ લીલાથી ન્યાસમોઢ કરવાને માટે 
પરમાત્મા નટની માફક જૂદી રીતે (શરીર સહિત) ભાસે તેથી વેદ્થી અન્ય સ્થળે પણુ 
યુક્તિપૂવેક ન્યાં ષ્રહ્માધમે હોય ત્યાં ખ્રહ્મ છે એમ માનવું. ખ્રહ્મ તો એકલા વેદ્થી જ જાણી 
શકાય એમ છે; જેું વેદમાં ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરેલું છે તેવું જ ખ્રહ્મા ( માનવું) એમ અમે 
અનેક વાર કલ્યું છે . આ પ્રકરણુમાં પણુ “હિરણમય' એ શખ્દમાં “ય' નો લોપ છાન્દસ- 
રીતિએ થયો છે. (અર્થાત્‌ મૂળ શખ્દ હિરણ્યમય છે, ) તેથી તેમાં બે સ્વર નથી. “હિરણ્ય ' 
શખ્દ આનન્દ્વાચક છે, કારણુ કે લોકમાં પણ્‌ તે- હિરણ્ય-- આનન્હનું સાધન છે. તેથી કૈશ 
વગેરે પણુ સવે વસ્તુ આનન્દમય જ છે. ખ્રહ્મનું સ્વરૂપ પણુ તેવું જ છે એમ માનવું. તેથી 
“સૂયેમણ્ડલમાં આવેલા, કમલના આસનમાં બેઠેલા, કેશ્રૂરવાળા, મકરકુણ્ડલવાળા, કિરી2 
અને હારવાળા, હિરણુમય વપુવાળા અને શંખ અને ચક્ર હાથમાં ધારણ્‌ કરનાર નારાયણુનું 
સદા ધ્યાન કરવું” (આ. હં. પપ) એમાં પણુ “વપુસ્‌' બ્રહ્મનું સ્વરુપ છે એમ માનવું. 
“ખરેખર આ માયા મ ઉત્પન્ન કરી છે” (મહા, ૧૨. ૩૩૯. ૪૫) ઇંવ્યાદિ ભગવઠ્વાડેય એમ 
કહે છે કે ભગવાનની માયાથી લોકી ભગવાનને અન્યથા જુવે છે, ન[હદિ કે ભગવાન્‌ પોતે જ 
માયિક છે. શરીર હોય તો જીવત્વ જ હીય એ નિશ્ચય છે. તેથી બ્રહ્માના ધર્મોનો ઉપદેશ 
કરવામાં આવેલો હોવાથી સૂર્યમણ્ડલમાં આવેલો પુરુષ પરમાત્મા જ છે. ૧૯ 


સેટ્ડથપરેશાત્ાન્યઃ ।૨૨શ૨૦ 
અને ભેદનું કથન હોવાથી (હિરણ્સય પુંર્ષ અભિમાની દેવથી ) અન્ય છે. 


આથી પણુ સૂર્યમણ્ડલમાં આવેલો (હિરણમય પુરુષ) પરમાત્મા છે, કારણુ કૈ ભેદ્તું 
કથન છે. “જે આદ્ત્યમાં રહેલો છે, આદિત્યની અંદર રહેલો છે, જેને કે ઓળખતો 
નથી, જેનું આદિત્ય શરીર છે, જે આદ્વ્યનું અંદર રહીને નિયમન કરે છે; આ જ તારો 
અન્તર્યામી, અમૃત આત્મા” (ખૂ. ૩. ૭, ૯) એ શ્રૃતિમાં સૂયેમર્ડલ અને તેના અભિમાની 
દેવ એ બેથી ભિન્ન રીતે આખિરેવિક (પરમાત્મા))નું નિરૂપણ કરવામાં આવ્યું છે. ને કે 
યાં (બ્રહ્મના) આકારનું શ્રવણુ નથી, છતાં પણુ હિરણ્મય વાક્યની સાથે એકવાડ્યતા હોવાથી 
સવત્ર સાકાર જ ખ્રહ્મા છે એમ માનવું. 


અન્તર્યામિખ્રાહ્માણુમાં (બૂ. ૩.૭.) ચાર અર્થો કહેવામાં આવ્યા છેઃ જેમકે (૧) 
પરમાત્મા સર્વત્ર છે છતાં તેને તેના આધારના ધર્મો સાથે સંબંધ નથી, (૨) સવેની સુક્તિ 
ન થાય એટલા સારુ સર્વર્રતા, અપહુતપાપ્મત્વ વગેરે ખ્રહ્ધાના પોતાના પર્મા વડે તે-સૂયે- 


૧. ૧.૨૨] તક્ષિજ્ાધિકરણુ ૪૩ 


મણડલનો અભિમાની જીવ-ખંધાતો નથી, વ્યાસ થતો નથી, (૩) પોતાની લીલા સિદ્ધ 
કરવાને માટે તેનું શરીર, અને (૪) લીલા સિદ્ધ કરવાને માટે જ તેનું-મણ્ડલાભિ- 
માનીનું--નિયમન. 

સૂત્રમાં આવેલા ત્ત વડે (પૂર્વ સૂત્રમાં કહેલા હિરણમય પુરુષના) ધર્મોનો સસુચ્ચય 
કરવામાં આવે છે. માટે સર્વથી વિલક્ષણુ હોવાને કારણં હિરણમય પુરુષ અન્ય જ છે, ( આદિત્ય- 
મણ્ડલનો) અભિમાની નહિ. ઉપચારની વ્યાવૃત્તિ કરવાને માટે ( અર્થાત્‌ જીવમાં આ ખધા 
ધર્મોનો આરોપ કરવામાં આવતો નથી એ દર્શાવવાને માટે ) સલ્જ પદ્વડે (સૂત્રમાં ) ઉપ- 
સંહાર કરવામાં આવ્યો છે. ( સૂર્યમણ્ડલમાં રહેલા હિરણમય પુરુષનું) ખ્રહ્માત્વ સિદ્ધ થતાં 
તે વિષેનું સાન હો કે ઉપાસના હી, એમાં અમારા સિદ્ધાન્તમાં કીઈ જાતનો ફેર નથી. કારણુમાં 
કાર્યના ધર્મોનો આરોપ તો અયુક્તત જ છે; પણુ કાર્યમાં કારણુધર્મોનું આરોપણુ કરી ઉપાસના 
કરવામાં આવે તો (કારણ્‌થી કાર્યના ) અભેદને લીધે ફૂલ મળે છે એમ સર્વત્ર વ્યવસ્થા 
કરવામાં આવી છે, ૨૦ 


કઇ નોન કમપમાત આરા-નાજોનાનકાવાનયોન-ાતાડનડ: મો. સતો - -ઝનન્મે 


તશ્ઞિડ્ગાધિકુરણુ 





ઝાજારાસ્ણિન્નાત્‌ ।દાશશરશા 
આકાશ (પરમાત્મા જ છે), કારણ કે તેનાં જ્તાપકં લિંગો છે. 


“આ લોકની શી ગતિ? આકાશ એમ (પ્રવાહુણે ) કહ્યું. ખરેખર, આ ખધાં ભૂતો 
આકાશમાંથી જ ઉત્પજ્ઞ થાય છે, અને આકાશ પ્રતિ લય પામે છે. આ ખધા કરતાં આકાશ 
મોટું છે, આકાશ ( સર્વનો ) આધાર છે. ” (છા. ૧. ૯. ૧) 

ભાં સન્દેહુ થાય છે કે (આ આકાશ ) ભતાકાશ છે કે ખ્રહ્મ છે ? 

અરે ! અહીં સન્દેહ શાનો ? ખ્રહ્મના પ્રકરણુમાં આકાશ, વ્યોમ વગેરે શખ્દ્લોનો પ્રયોગ 
ખ્રહ્મને માટે જ થાય છે; જ્યારે કાર્યનું-જગતનું-નિરૂપણુ કરનારા પ્રકરણુમાં ( તે શખ્દોનો 
પ્રયોગ ) મહાભૂતના અથેમાં થાય છે; જેમકે “જે આકાશ આનન્દ ન હોત? (તે. ૨. ૭), 
“પરમ વ્યોમમાં પ્રતિછિત” (તે. ૩. ૬ ) વગેરે (પ્રહ્મપ્રકરણુ છે); “ આત્મામાંથી આકાશ 
ઉત્પન્ન થયું” (તે. ૨-૧) એમાં કાયનું નિરપણુ છે. આથી પ્રકરણુ વડે જ સન્હેહુવાળી 
વસ્તુનો નિણય થતાં શા માટે આ સૂત્રનો આરમ્ભ કરવામાં આવે છે ? વળી, આ (બ્રહા 
ઉત્પત્તિ વગેરેનો હેતુ છે એ ) અર્થનો નિણ્‌ય તો જન્માદિલક્ષણુસૂત્ર વડે કરી નાખવામાં 
આવ્યો છે. અન્યથા ( જે પ્રકરણુ સન્‍્દેહુનિવારક છે એમ નહિ માનો તો ) ખ્રહ્મ શખ્દમાં પણુ 
સન્દેહુ થશે, કારણુ કે તે (બ્રહ્મ શખ્દ ) મહાભૂત-આકાશ-, વેદ વગેરેનો વાચક છે. તેથી 
પ્રકરણુથી જ સમ્પૃણુ જ્ઞાન થશે. 

આ પ્રકારે ને કહેવામાં આવતું હોય તો અમે-સિદ્ધાન્તી-કડીએ છીએ કે જ્યાં 
પ્રકરણુમાં સન્‍્દેહુ ન હોય ત્યાં તે પ્રકારે નિણુય કરવો. અહીં તો પ્રકરણુમાં જ સન્દેહુ છે, 
એટલે વિચાર કરવો પ્રાપ્ત થાય છે. 


૪૪ અણુભાષ્યાનુવાદ [૨.૧.૨૨ 


( પૂર્વપક્ષ ) જેમ ( જાનશ્નતિ ઉપાખ્યાન જેવા) પ્રકેરણુનું ( સંવગેવિઘા જેવી ) અવા- 
ન્તર વિદ્યામાં તાત્પયે છે તેમ આ પ્રકરણુનું પણુ તાત્પર્ય ભૂતાકાશમાં જ છે, એટલે લોકમાં 
વપરાતી ભાષાને અનુસરીને આ આકાશ ભૌતિક જ છે એમ પૂર્વપક્ષ થાય છે. 

( ઉત્તરપક્ષ ) તેના જવાખમાં સૂત્રકાર કહે છે કે 


ઝાવાશસ્સછિરાત્‌ । 

આકાશ પરમાત્મા જ છે. શાથી ? તેનાં લિંગ છે તેથી, પૂર્વમીમાંસાની માફક અહીં 
( ઉત્તરમીમાંસામાં ) પણુ શ્રૃતિ, લિંગ, વગેરે છ તત્ત્વો અથેનો નિણ્‌ય કરે છે એમ સ્વીકાર- 
વામાં આવ્યું છે. ( સૂત્રમાં આવેલું ) લિંગ એટલે ખીજાની અપેક્ષા રાખ્યા વિના અથેનો 
બોધ કરાવવાની રાખ્દની શક્તિ, અને ખધી ષ્રહ્મશ્રતિઓની ( સમન્વયરૂપ) એકુવાડ્યતા. 
તેમાં ખ્રહ્મા જ કારણુ છે એમ નિઃસન્ડિગ્ધ (ચતો વા રાતિ ઝૂતાસિ જેવાં પ્રકરણોમાં ) 
સિદ્ધ થયું છે. બધા શખ્દોનો વાચ્યાથે ખ્રહ્મા જ છે. ત્યાં વાક્યાથે કરતાં પદાથે દુબેલ હોવાથી 
( વાક્યાથનો જ સ્વીકાર કરવો જેઈ એ ); અને વાડયાથે તો સર્વગતિત્વ વગેરે ( અર્થાત્‌ ખ્રહ્ 
સર્વ ભૂતોનો આશ્રય, સવેથી મોટું, અનન્ત વગેરે) છે. તેથી તે વાક્યાથે, “આકાશ? શખ્દનો 
અથે ખ્રહ્મા ન કરીએ તો, ઘટી શકતો નથી; તેટલા માટે “આકાશ? પદનો અર્ય ખ્રહ્મ છે. 
વળી, ખધા શખ્દોનો સુ'ખ્ય અથે ખ્રહ્મ છે તેથી લક્ષણાની અપેક્ષા નથી, અને વળી ( ખ્રહ્ય- 
રૂપી તે) અથ પણુ સુખ્ય છે. જ્યાં સુધ્રી ( પરખ્રહ્મરૂપી ) સખ્ય અર્થ સંભવતો હીય વ્યાં 
સુધી કોઈ પણુ શ્રૃતિનો અપરખ્રહ્મપરત્વે અર્થ ન કરવો એ નિયમ છે. તેથી “જે આ આકાશ 
આનન્દ ન હોત” (તે. ર૨. ૭) એ ક્રતિની માકક અહીં પણુ આકાશ ખ્રહ્ય જ છે એમ 
સિદ્ધ થયું. ૨૧ 

ક 
અતિદેશાધિકરણ 
55552522. 
ઝત ઈવ ષાળઃ ।૨।1ર1૨૨। 
તેથી જ પ્રાણ ( બ્રહ્મ છે. ) 

“હે પ્રસ્‍્તોતર્‌, જે દેવતા પ્રસ્તાવની સાથે નેડાએલી છે” (છા. ૧. ૧૧. ૪) એમ 
ઉપકુમ કર્યા પછી શ્રવણુ થાય છે કે “તે કયી દેવતા? પ્રાણુ એમ (ઉષસ્તિએ ) કહ્યું. 
ખરેખર, આ ખધાં (સ્થાવર જંગમ ) ભૂતો પ્રાણુમાં જ સારી રીતે પ્રવેશ કરે છે અને પ્રાણુથી 
જ ઉત્પજ્ઞ થાય છે. આ દેવતા પ્રસ્તાવની સાથે જનેડાએલી છે” ( છા. ૧. ૧૧. પ). 

આમાં સંશય થાય છે કે (પ્રાણુ શખ્દનો અર્થ) સુખ્ય પ્રાણુ છે કે ખ્રહ્મ છે. અહીં 
પૂર્વપક્ષ અને સિદ્ધાન્ત પહેલાંના અધિકરણુની માકક જ છે, તેથી સૂત્રકાર સૂત્રમાં અત છવ 
પદ વડે અવતિદેરશા કરે છે. 

(શકા) અરે, અધિકરણો (ન્યાય સિદ્ધ કરતાં હોવાથી ) ન્યાયરૂપ છે અને તેથી 
તેનો સવૅત્ર પ્રચાર થશે, તો પછી અહીં શા માટે અતિદેશ કરવામાં આવે છે ? 

(ઉત્તર) તેના જવાખમાં અમે કહીએ છીએ કે નિદ્રા વગેરેમાં સુખ્ય પ્રાણુમાં પણુ 
સવ ભૂતો લય પામે છે એમ “ખરેખર જ્યારે પુરુષ ઉઘે છે યારે વાક પ્રાણુમાં લય પામે 


૧.૧.૨૩] જ્યોતિશ્રરણાધિકર'મ ક 


છે? (શ. ખ્રા. ૧૦. ૩. ૩. ૬) એ શ્રૃતિમાં જ પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. તેમાં જેમ 
પ્રાણુવિદા ખ્રહ્મપર નથી તેમ (વિષયવાક્યમાં આવેલો) પ્રાણુ શખ્દ પણુ ખ્રહ્મપર નથી, એટલે 
પૂર્વ અધિકરણુના ન્યાય પ્રમાણે પ્રાણ શખ્દનું ખ્રહ્મપરત્વ સિદ્ધ નહિ થાય. તેથી સૂત્રકાર 
“અત દ્વ શખ્દો વડે અતિદેશ ફરે છે. આ અવતિદેશથી આ ખીજે ન્યાય સિદ્ધ થયો કે જે 
પ્રકરણુમાં ખ્રહ્મપરત્વ કલ્પવામાં કોઈ જતનો ખાધ નથી તે જ પ્રકરણમાં ખ્રહ્મપરત્વ કલ્પવું, 
પણુ ખીજાનો (તે પ્રકરણુમાં ) સમ્ભવ હોય તો ખ્રહ્મપરત્વ કલ્પવું નહિ, તેથી જ શ્રૃતિના 
સામથ્યેરૂપ લિંગ હોવાથી પ્રાણ શખ્દનો અથે ખ્ય છે. ૨૨ 


જ્યોતિશ્ચરણાધિકરણુ 


૧. 


બરન 


રયો લિશ્રરળામિધાનાત્‌ ।૨1ર।૨૨। 
જયોતિ (બ્રહ્ય છે ), કારણુ કે ચરણુનું કથન છે. 

વેદમાં નીચે પ્રમાણે શ્રવણ થાય છેઃ --“હવે આ સ્વગલોકની ઉપર જે ન્યોવિ પ્રકાશે 
છે, જે વિશ્વની ઉપર, સવની ઉપર, અદ્વિતીય ઉત્તમ લોકોમાં ( પ્રકાશે છે ), તે જ, ખરેખર, 
આ પુરુષની અન્દર આવેલું જ્યોતિ છે.” (છા, ૩. ૧૩. ૭). 

આમાં “જ્યોતિઃ? શખ્દનો અથ પ્રાજ્ઠૃત જ્યોતિ છે કે ખ્રહ્મ જ છે એ પ્રકારનો સંશય 
પ્રાસ થાય છે. અહીં ખ્રહ્માનો અસાધારણુ ધમ નહિ હોવાથી પપૂ્વપક્ષ પ્રાત થાય છે. સિદ્ધાન્તમાં 
તો ચરણુ ખ્રહ્મનો ધમે છે. “આનો આઢલો મહિમાં છે; આનાથી પુરુષ મોટો છે. સર્વ ભૃતો 
આનો એક પાઠ છે અને એના ત્રણ અમૃત પાદો સ્વગેમાં છે.” (છા. ૩. ૧૨. ૬) આ પૂવ- 
વાક્ય છે. “ આ સવે ભૂત ( પ્રાણીઓનો સમૃહ ) અને આ જે કાંઈ છે તે ગાયત્રી છે” (છા. 
૩. ૧૨. ૧) એમ ગાયત્રીરૂપ ખ્રહ્મવિધાનું કથન કરવાને માટે તેના ચાર પાદનું પ્રતિપાદન 
કેરીને ખ્રહ્મને ચાર પાદ છે એમ (ચામાં) કહેવામાં આવ્યું. પુરુષસૂક્તમાં પણુ ચાર 
આશ્રમના જીવોનું પાદ તરીકે વણુન કરવામાં આવ્યું છે. તેમ (માણ્ડક્યોપનિષદમાં આવેલી ) 
પ્રણુવવિઘામાં પણુ અકાર, ઉકાર, મકાર અને નાદના અથરૂપ વિશ્વ, તેજસ, પ્રાન્ન અને 
તુરીય એવા ચાર પાદોનું કથન છે. વળી, “તે વિષ્ઝનું પરમ પદ છે? (કઠ ૧. ૩. ૯) (એમ 
પણુ વચન છે.); “ખ્રહ્મ પુચ્છ છેઃ (વે. ૨. ૫). સત્યકામષ્રાહ્મણુમાં (છા. ૪. ૪. ૮) તો 
ષ્રહ્મના સ્પષ્ટ જ ચાર પાદોનું નિરુપણ કરવામાં આવ્યું છે. તેથી સચ્ચિદાનન્દ પરમાત્માનાં 
જૂદાં જૂદાં ત્રણુ (સત્‌ , ચિતૂ અને આનન્દ) અને એ ત્રણના સસુદ્ાયરૂપી એક (સચ્ચિદા- 
નન્દ) એમ મળી ચાર રૂપ (જન્માઘધિકરણ્‌ વગેરેમાં સિદ્ધ કરવામાં આવ્યાં) છે. તેમાં 
કેવળ (સત્‌, ચિત્‌ અને આનન્દ) રૂપો કાર્ય (જડ, જીવ અને અન્તર્યામી) જ છે, અને 
ચોથો પાદ (સચ્ચિદાનન્દ) તો ખ્રહ્યા છે. 

તેમાં (છાન્દોગ્યના ત્રીજ પ્રપાઠેકના ખારમાં ખંડમાં અને વિષયવાડ્યની પહેલાં) પણુ 
છ વિધા-પ્રકાર-ની પ્રતિજ્ઞા કરીને, ભૃત, પૃથ્વી અને શરીર એ પાદનો પરિચય કરાવવાને 
માટે છે, તેથી તેમના છ પ્રકારનું નિસ્પણુ ન કરતાં હદયના છ પ્રકારનું નિસ્,પણુ કરવાને 
“તે આ હૃલ્યના” (છા, ૩. ૧૩. ૧) ઇત્યાદિ શ્રૃતિમાં પાંચ દેવપુરુષોનું નિરૂપણ કરીને, 








૪૬ અણુંભાષ્યાનુંવાદં [ ૧. ૧. ૬૪ 


તેઓ દ્વારપાલ છે એવું જ્ઞાન પ્રાપ્ત કર્યા પછી “ હુવે આ સ્વગૈની પેલે પાર જે ન્યોવિ પ્રકાશે 
છે” (છા. ૩. ૧૩. ૭) એમ (હૃઘ્યરૂપી) ચોથા પાદના છ પ્રકારનું નિરૂપણુ કરવામાં આવેલું 
છે; તેથી ચોથા પાદમાં પાંચ પુરુષો અને પછી સ્વગેની ઉપર આવેલો જ્યોતિ છઠ્ઠો પ્રકાર 
છે અને તેજ (ન્યોતિ) સર્વત્ર પ્રકારો છે એમ નિરૂપણુ કર્યા પછી, એનો પુરુષની અંદર 
(હૃક્યમાં) ઉપસંહાર કરે છે. આ શ્રતિની પહેલાં “ આના ત્રણુ પાદ અમૃત છે અને તે 
સ્વગમાં છે.” (છા. ૩. ૧૨. ૬) એમ કહેવામાં આવેલું હોવાથી આનું ત્રણુ પાદની સાથે 
જેડાએલું અમૃત ઉપરના લોકોમાં છે. તેથી અહીં (વિષયવાક્યમાં) ચોથા પાદ્તું નિરૂપણુ 
કરવામાં આવ્યું છે એમ સિદ્ધ થયું. તેથી પાદ એ ખ્રહ્માનો ધમે હોવાથી જ્યોવિ ખ્રહ્ધા છે 
(એમ સિદ્ધ થયું). ખ્રહ્માધર્મોનો નિણુય કરવાને અને ચરણો ઓપચારિક નથી એમ ખતા- 
વવાને આ અધિકરણુ છે. આ નિણુય વડે પ્રણુવાદિવિદ્યાઓનો (પણુ) નિણ્‌ય થઈ ગયો 
એમ જાણુવું. ૨૩ 


છન્ટ્રોસિધાનાન્તેતિ ચેન તથા સેતોડપળનતિમટ્તાથા 
દિ ટર્સનળ્‌ ।૨ાશારછા 


છન્દનું કથન હોવાથી ( ખ્રહ્મધમો ) નથી એમ કહેવાસાં આવતું હોય 
તો, ના, કારણ કે તે જ પ્રકારે (બ્રહ્મમાં ). ચિત્ત પરોવવું એમ કહેવામાં 
આવ્યું છે, અને તે જ પ્રકારથી ( ખ્રહ્મનું ) દશન-ગ્ઞાન-થાય છે. 


(પૂર્વપક્ષ) અરે ! અહોં ચાર પાદવાળા ખ્રહ્મનું નિરપણુ કરવામાં આવ્યું નથી પણુ 
ગાયત્રી છન્દનું (નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છે.) “આ ખધું જે કાંઈ છે તે ખરેખર ગાયત્રી 
છે.” (છા. ૩. ૧૨, ૧) એમ ઉપકમ કરીને ભૃત, "પૃથ્વી, શરીર અને હૃદયના ભેદો વડે તેનું 
( ગાયત્રીતું ) વિવરણુ કરીને, “તે આ ગાયત્રી ચાર પાદ્વાળી અને છ પ્રકારવાળી છે; આનું 
નિરૂપણુ ત્ચા કરે છે કે આટલો એનો મહિમા છે” (છા. ૩.૧૨. ૫-૬). એ જ વ્યાખ્યાનરૂપ 
ગાયત્રીમાં આપેલો મંત્ર ચાર પાદ્વાળા ખ્રહ્યાતું કથન એકદમ શી રીતે કરી શકે? “આ જે 
તે ખ્રહ્મ છે.” (છા. ૩. ૧૨. ૭) એ સ્થળે બ્રહ્મ શખ્દ પણુ (વણમય) ઇછન્દસ્‌ના અથેમાં જ 
લેવો જેઈએ, કારણુ કે ત્યાં છન્દનું પ્રકરણુ છે. વળી, શખ્દ પણુ ખ્રહ્મરૂપે વાચક છે, (અર્થાત્‌ 
શઇ”્દ અને ખ્રહ્મ એ બેનો અથે એક જ છે) એમ ખ્રહ્મોપનિષત્‌ , શખ્દબ્રહ્મ વગેરે (પ્રયોગો 
ઉપરથી) સિદ્ધ થએડું છે. તેથી છન્દના જ પાદોનું કથન હોવાથી તે પાદો બ્રહ્માના ધર્મો 
થઈ શકે નહિ. 


(ઉત્તર) આ પ્રમાણે (પૂવપક્ષી તરફથી) કહેવામાં આવતું હોય તો (અમ સિદ્ધાન્તી 
કહીએ છીએ કે) આમાં દોષ નથી. તથ સતો ડર્ષળાસિમરત્‌-કારણુ કે તથા તે દ્રારા ચિત્ત 
પરોવવું એમ કથન છે. (અને તેના પ્રમાણુમાં) “ આ ખધું જે કાંઈ છેતે ગાયત્રી છે” (છા. ૩. 
૧૨. ૧) એ ક્ષતિ છે. વણુના સમૃહર્‌પ (ગાયત્રી) ખધું છે એ વાત ખરી રીતે સભવી શકે 
એમ નથી; પણુ જેમ સૌય દ્વારા દોરો પ્રવેશ કરે છે તેમ ગાયત્રી દ્રારા ખુદ્ધિ ગાયત્રીમાં 
પ્રતિપાદન કરેલા ખ્રહ્મમાં પ્રવેશ કરી શકે (એમ દર્શાવવા તે પ્રકારતું નિરુપણુ છે). 


આમ શા માટે પ્રતિપાદન કરવામાં આવે છે? 


૧,૧. ૨૬] જ્યોતિશ્રરણાધિકરણ ૪ 


આના ઉત્તરમાં સૂત્રકાર કહે છે કે તથા રિ ૨રનમ-તશા તે જ પ્રકારે (ખ્રહાનું) 
દશીન-સ્રાન-થાય છે, કારણુ કે મનુષ્યની સ્થલ ખુદ્ધિ બ્રહ્મમાં જબરજસ્તીથી પ્રવેશ કરી 
શકે નહિ. આ પ્રકારે સવે મંત્રોપાસનાનું વ્યાખ્યાન થઈ ગયું. સૂત્રમાં આવેલા [ટિ પદનું 
તાત્પયે એ છે કે આ અથે ખરોખર છે, કારણુ કે લોકમાં જે વસ્તુ પોતાની મેળે પ્રવેશ ન 
કરી શકે તે (કોઈ ખીજ) સાધન દ્વારા પ્રવેશ કરે છે. (પ્રવેશ) અદૃણ દ્વારા નથી, કારણુ કે 
જ્યાં સુષી દછનો સમ્ભવ હીય યાં સુધી અદણની કલ્પના કરવી અયોગ્ય છે. તેથી પાદો 
ખ્રહ્મના ધર્મો છે. ૨૪ 

મૂતાહિવાટવ્યપરેસોપપસેશ્વેવણ્‌ ।શશરપા 

અને ભત વગેરે પાદોનું કુથન (બ્રહ્મમાં) યોગ્ય છે તેથી આ પ્રમાણે 
(ખ્રહ્મના પાદો છે, ગાયત્રીના નહિ.) 

વળી, ભૂત વગેરેતું અહોં પાદ તરીકે વણુન કરવામાં આવ્યું છે. ભૂત, "પૃથ્વી, શરીર 
અને હૃઘ્ય આ ચાર (પાદો છે): ખરેખર ! આ ચાર ગાયત્રીના પાદો હીઈ શકે નહિ; પણુ 
(ગાયત્રી પદથી) ખ્રહ્માનો સ્વીકાર કરવામાં આવે તો તે ઘટી શકે છે. જ્યાં સુધી મુખ્ય ઘટી 
શકતું હોય યાં સુધી ગીૌણુની કલ્પના કરવી નહિ (એવો જ્ઞાસ્રનો નિયમ છે.) (આનો) 
અયે આ છે. (આગલા સૂત્રમાં આપેલા) પૂવે હેતુમાં છન્દના પણુ પાદો ઉપચારથી કહેવામાં 
આવે, છતાં પણુ તે ખ્રહ્મના જ છે એ યોગ્ય છે, કારણ કે પુરુપસૂક્તમાં “ આટલો આનો ” 
(%%. ૧૦. ૯૦. ૩) ઇવ્યાદિ શ્રૃતિ ષ્રહ્મમાં ઘટે છે. (પાટોડણશ સવા મૂતાસિ ઇવાદિ 
છા. ૩, ૧૨. ૬) આ વાક્યમાં તો ગાયત્રીના પાદોનો જ ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો નથી, 
પરન્તુ તે ખ્રહ્માના જ પાદો છે. ગાયત્રી ષ્રહ્મવાચક છે, તેથી તેમાં (એ પાદોનો ) ઉપચારથી-- 
લક્ષણાથી-ઉપસંહાર કરવામાં આવ્યો છે. સૂત્રના ત્રકારનો અથે એ છે કૈ અર્થો-વસ્તુઓ- 
શખ્દના પાદો ન થઈ શકે, પરન્તુ અથના-વસ્તુના-જ (પાદો થઈ શકે). તેથી ખ્રહ્મનું પ્રતિ- 
પાદન કરનારૂં વાક્ય છે એમ માનવાથી જ ભૂત વગેરે પાદો તરીકૈ ઘટી શકે, અન્યથા નહિ. 
તેથી પાદો ખ્રહ્મનો ધમે છે. રપ 

ઝપહેરામેટાલેતિ તચેતસોમયસ્મિત્પ્વવિરોધાત્‌ ।શરારક્ા 
ઉપદેશનો ભેદ છે તેથી («ત્યોતિ બ્રહ્મ) નથી એમ કહેતા હો તો, ના, 
ષ્‌ 3. ૬* € ૨૪. અડ 
કારણુ કે બન્નેમાં પણ્‌ (એક જ અથ હોવાથી) વિરોધ નથી. 

“સવ ભૂતો આનો પાદ છે” (ત્ર, ૧૦. ૯૦. ૩) એમાં સવ ભૂતો એક પાદ છે; 
(ખાકીના) ત્રણુ અમૃત-નિય-પાદ સ્વગેમાં છે એમ એક અથ છે. “ભૂ;, ભવઃ ઇવાદિ લોકો 
જેના પાદ છે એવા પુરુષના-પરમાત્માના-પાદોમાં સવે ભૂતો છે એમ તેઓ ન્ણે છે; અમૃત; 
દ્રેમ અને અભય એ (ત્રણુ સુખરૂપ પાદો)નું ભૂ, ભુવઃ અને સ્વઃ એ ત્રણ લોકોની ઉપર 
આવેલા મહર્લોકની ઉપરના જન, તપઃ અને સત્યલોકમાં સ્થાપન કરવામાં આવેલું છે” 
(ભાગ. ૨. ૬. ૧૮) આ ખીજ અયે છે. સુરુષસૂક્તના અતુસાર આ ખીજ પણુ અથ છે. 

પ્રથમ પહેલા અ્ચેમાં (પૂવપક્ષ) નીચે પ્રમાણે થાય છેઃ 

( પૂર્વપક્ષ ) “જવિ” એ મંત્રમાં જ્ય પદ સત્તસીમાં છે અને તે આધાર ખતાવે છે. 
“ઝત પસ્તૂ'' (છા. ૩, ૧૩. ૭) એમાં (ર્‌િ પદ ર્િવિઃ એમ પચમીમાં છે અને તેથી) 





૪૮ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧.૧.૨૭ 


વૃચમી આધાર દર્શાવી શકતી નથી. તેથી ઉપદેશનો ભેદ હોવાને લીધે પ્રથમ (સપ્તમ્યન્ત 
સિવ એ પદમાં) કહેલી વસ્તુનો (અહીં) વિચ્વાર થતો નથી, અને તેથી જ્યોતિ ખ્રહ્ધા 
ન થઈ શાકે. 

(ઉત્તર) એમ ને કહેવામાં આવે તો અસે કહીએ છીએ કે એ દોષ નથી, કારણુ કે 
ખજ્ઞે વિભક્તિઓનો નિદેશ છે છતાં પણ વિરોધ નથી. મન્ત્રમાં માત્ર 'જ્વિ'-સ્વગમાં-- 
કહેવામાં આવ્યું છે, અને આ ઉપનિષદના વાકયમાં સવેત્ર-ખધે ઠેકાણે-એમ કહેવામાં આવ્યું 
છે. જે (સર્યતઃ શુઝઠેબુ એ વિષયવાડયની શ્રૃતિને આધારે) સર્વત્ર વિધમાન છે તેને સ્વર્ગમાં 
રહેવું વિરુદ્ધ નથી, (વિષયવાક્યમાં આવેલા) અતઃ શખ્દ વડે એમ ન સમજવું કે જ્યોતિ 
ત્યાં નથી, પણ તેનો અર્થ એ છે કે તેનાથી અન્ય સ્થળે પણુ તે જ્યોતિ છે. તેથી ( મંત્રમાં) 
સપતમી અને (ઉપનિષદમાં) પંચમી વિભક્તિનો નિદેશે વિરુદ્ધ નથી. 

બીજા અર્થમાં તો (પૂર્વપક્ષ નીચે પ્રમાણે પ્રાત થાય છે) ઃ-- 

( પૂર્વપક્ષ) અરે! મંત્રમાં અજૃત પદ છે અને અહીં ઉપનિષદમાં ઝ્યોજ્તિઃ પદ છે. 
એટલે ઉપદેશભેદ છે. (છાન્દોગ્યોપનિષદમાં) ચોથો પાદ હૃદય છે, (અને મન્ત્રમાં ચોથો 
પાદ સર્વ ભૂતો અથવા ભૂર્લોક છે) અને તેથી ઉપદેશભેદ છે, અને વળી, ( અથ ચદ: પસે 
ષ્તિવિ: એ વિષયવાક્યમાં) મત શખ્દ ( પૂર્વનો પરામશે કરી) સવેથી (વિષયવાક્યમાં આવેલા 
જ્યોતિનો) ભેદ દર્શાવે છે. આમ (ત્રણુ પ્રકારના) ઉપદેશભેદથી (બજ્ઞે-મન્ત્ર અને ઉપનિષદ્- 
વાક્યોની ) એકવાક્યતા થતી નથી. તેથી આ વિષયવાકયમાં ચરણૂનું કથન જ ન હૌવાથી 
(પહેલાંના સૂત્રોમાં આપેલો ત્રસ્ળાસિષ્રા(નાવ્‌ એ) હેતુ સ્વરૂપથી જ અસિદ્ધ છે. 

(ઉત્તર) આમ જે કહેવામાં આવે તો અમે કટીએ છીએ ફે એમાં દોષ નથી. 
ઉભયમાં-જ્યોતિઃ પદનો અને અમૃત પદનો પ્રયોગ ફરવામાં આવે છે તેમાં-એક જ અયે 
હોવાથી વિરોધ નથી. ત્રણ પાદ ઉપરના લોકોમાં છે. મન્ત્ર અને ઉપનિષદ એ ખજ્ઞે સ્થળે 
ખ્રહ્મનું જ પ્રતિપાદન છે એમ ન માનતાં ઉપનિષદમાં છન્દોરૂપ ગાયત્રીનું નિર્પણુ છે એમ 
માનવામાં આવે તો શખ્દરૂપ ગાયત્રી ને અથરૃપ ભિન્ન પ્રકારના પાદો પ્રાત થાય, વળી, 
ગાયત્રી પરિચ્છિન્ન છે અને તેથી (“સર્વતઃ પૃષુળુ' એ વિષયવાડ્યમાં આવેલા અર્થનો ) વિરોધ 
આવે. તેથી અગ્ૃત અને જ્યોતિઃ શખ્દ એક જ અર્યમાં વપરાએલા હોવાથી વિરોધ ન 
રહેતાં એકવાક્યતા થઈ શકે છે. તેથી અહીં (વિષયવાક્યમાં ) ચરણુ હોવાથી અને તે ખ્રહ્ધાનો 
ધમ હોવાથી જ્યોતિ ષ્રહ્મ જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ર૬ 
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પ્રાણુ (પરમાત્મા છે), કારણુ કે તે પ્રકારે સમન્વય છે? 


ખ્‌ ફ ખ્્જ્ ટે ૯ 
કોપીતકિ ખ્રાહ્મણોપનિષદમાં “ દેવોદાસિ પ્રતદેન ” (કો. ૩. ૧) ઇંજાદિ વડે પ્રારંભ 
થતો અને “આ લોકપાલ છે, આ લોકનો અધિપતિ છે, આ લોકનો ઈશે છે; તે મારો 
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આત્મા છે એમ દરેકે જાણુવું; તે મારો આત્મા છે એમ દરેકે જાણવું” (કૌ. ૩. ૮) આ 
પ્રમાણે પૂરો થતો ઇન્દ્ર અને પ્રતદેનનો સંવાદ છે. તેમાં (ઇન્દ્ર પ્રતદેનને) વરદાન આપે છે 
તે વખતે “મને જ તું જાણુ, મનુષ્યને માટે આ જ સૌથી વધારે હિત કર ॥રૂં છે એમ હુ 
માનું છું” (કો. ૩. ૧) એમ આરંભ કરીને, “ હું ત્વટ્ટાનો વધ કરનાર છું” એમ પોતાની 
પ્રરૉસા કરીને, પોતાની ઉપાસના કરવાનું ફૂલ પાપનો અભાવ છે એમ પ્રતિપાદન કરીને, 
“તું કોણુ છે” એમ (પ્રતદેનની) કહેવાની ઇચ્છા થતાં, “ ખરેખર ! હું પ્રાણુ છું; પ્રજ્ઞાત્મા 
જે હું તેની. આયુષ્ય અને અમૃત તરીકે ઉપાસના કરો” (કૈ. ૩. ૨) એમ કહીને આયુષ્યનું 
પ્રાણુ તરીકે પ્રતિપાદન કરીને, અને પ્રાણનું અમૃત તરીકે પ્રતિપાદન કરીને “ ખરેખર ! 
પ્રાણુથી જ સ્વગેમાં અમૃવત્વ પ્રાપ્ત કરે છે” (કો. ૩. ૨) એ રીતે પ્રાણુના સંચોગ વડે 
અમૃતત્વનું પ્રતિપાદન કરે છે. 

તેમાં સન્‍્દેઢુ થાય છે કે પ્રાણુનો અથે આસન્ય-સુખ્ય-પ્રાણુ છે, કે ખ્રહ્મ છે. 

“ઝત ઘવ પ્રાળ” (ખા. સૂ. ૧. ૧. ૨૨) એ સૂત્રમાં એકલા “પ્રાણ શખ્દમાં સન્દેહુ 
હેતો; અહીં તો અથેમાં પણુ સન્દેહ છે. વળી, (ખ્રહ્મની સાથે સમ્બન્ધ લેવામાં જીવ વગેરેનાં 
સ્રાપક લિંગો) ખાધક છે, તેથી આ નવા અધિકરણનો આરંભ કરવામાં આવે છે. 

તેમાં સાધક એવો (બ્રહ્મનો) અસાધારણુ ધમે ન હોવાથી, અને ખાધક તત્ત્વો હોવાથી 
(પ્રાણુ એ) ખ્રહ્વમ નથી એમ પૂવેપક્ષ થાય છે. સિદ્ધાન્તનું તો ચાર સૂત્રો (બ્ર. સૂ. ૧. ૧. 
૨૭-૩૦) વડે પ્રતિપાદન કરવામાં આવે છે. તેમાં સૂત્રકાર એક સૂત્ર વડે પ્રથમ સાધક ધમેનું 
નિરૂપણુ કરે છે અને (બાકીનાં) ત્રણ સૂત્રો વડે બાધક તત્ત્વોનું નિરાકરણુ કરે છે. 

(વિષયવાડ્યમાં આવેલો) “પ્રાણુ' (શખ્£) પરમાત્મા થવાને યોગ્ય છે. શાથી? તે 
પ્રકારે અતુગમ-સમન્વય-છે, તેથી. તે આ પ્રમાણે છે. વાક્યનો પૂર્વાપ૨ સંબંધ સાથે વિચાર 
કરતાં જણાય છે કે ત્યાં પદાથાનો સમન્વય ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરે છે. પ્રારંભમાં પ્રથમ “તું 
વર માગ” એમ (ઇન્દ્રે) પ્રતદેનને કહ્યું, અને તેથી “ મનુષ્યોને સૌથી વધારે હિત કરે એવું 
જે હોય તે મારે માટે તમે જ પસન્દ કરો” (કો. ૩. ૧) એમ પ્રતદેને (ઇન્દ્ર પાસે) પરમ 
પુરુષારથરૂપ વર માગ્યો. પ્રાણુ સવૈથી વધારે હિતકારક છે એમ પ્રતદેનને જ્યારે ઉપદેશ 
કરવામાં આવે છે તો તે પ્રાણુ પરમાત્મા કેમ ન હીઈ શકે? ખરેખર! પરમાત્માના વિના 
ખને કોઈ પદાર્થ સર્વથી વધારે હિતકારક નથી, કારણુ કે પરમાત્માનું સ્વરૂપ જ પરમ 
આનન્દ છે. પાપનો અભાવ એકલા ખ્રહ્મવિસ્તાનમાં જ સમ્ભવે છે, કારણુ કે “ન્યારે તે પર- 
માત્માનાં દશેૈન થાય છે ત્યારે આ ખ્રહ્મવિતનાં કમે નાશ પામે છે” (સુણ્ડ. ૨. ૨. ૮) એવી 
શ્રૃતિ છે. પ્રસ્ઞાત્મત્વ પણુ પરમાત્માનું જ સમ્ભવે છે. ઉપસંહારમાં પણુ “ આનન્દ, અજર, 
અમૃત” તથા “આ લોકાધિપતિ છે” (કો. ૩. ૯) ઇત્યાદિ જેવામાં આવે છે. તેથી આખા 
પ્રકરણુમાં ખ્રહ્મમાં અતુગમ-સમન્વય-હોવાથી પ્રાણુ ખ્રહ્મ છે. ૨૭ 
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(પ્રાણ આ્રહ્મ છે એસ) નહિ, કારણુ કે વક્તા (ઇન્દ્ર પોતાના) આત્મા 
તરીકે (પ્રાણનો) ઉપદેશ ડરે છે; એમ જે કહેવામાં આવતું હોય તો, 
અણુ. ૭ 
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(ના), (કારણુ કે) આ પ્રકરણમાં આત્માના-પરમાત્માના-ધર્સો ઘણા છે. 
(તેથી પ્રાણુ "પરમાત્મા છે ). . 

સૂત્રકાર (પૂવપક્ષ દ્રારા) પ્રથમ ખાધક તત્ત્વનું નિરૂપણ કિ છે. પ્રાણુ ષ્રહ્દા છે એમ 
“જે કહેવામાં આવે છે તે યોગ્ય નથી. શાથી ? વક્તાના આત્માનો ઉપદેશ હોવાથી. વક્તા 
ઇન્દ્ર છે, અને તે “મને જ જાણુ” એમ ઉપકુમ કરીને “હું ખરેખર પ્રાણ છું, પ્રજ્ઞાત્મા જે 
હું તેની આયુષ્ય અને અમૃત તરીકે ઉપાસના કરો” (કો. ૩. ૨) એમ પોતાના આત્માનો 
ઉપદેશ કરે છે. વક્તાના આત્મા તરીકે જેનો ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે તે પ્રાણ બ્રહ્મ શી 
રીતે હોઈ શકે ? અર્થાત્‌ જેમ વાળીની ધેનુ તરીકે ઉપાસના કરવામાં આવે છે તેમ (ઇન્દ્રના 
આત્મારૂપી) દેવતાની પ્રાણુ તરીકે ઉપાસના કરવી એમ ઉપદેશ કરવામાં આવે છે. વળી, 
ષ્રહ્મના બીજા ધમો છે તે પ્રાણુની સ્તુતિ કરવાને માટે છે. તેથી આ પ્રકરણુ ખ્રહ્મનું શી રીતે 
નિરૂપણુ કરી શકશે ? 

(ઉત્તર) આમ નને કહેવામાં આવે તો અમે કહીએ છીએ કે તેમ નથી. આમાં ખરેખર 
આત્માની સાથે જેડાએલા પદાર્યો વધારે છે. આમાં-આ પ્રકરણમાં-અધ્યાત્મસમ્ખન્ધ છે, 
આત્માને ઉદ્દેશીને સમ્ખન્ધ છે. આત્માને ઉદ્દેશીને જે સમ્બન્ધ હોય તે અધ્યાત્મસમ્બન્ધ 
ક્ડેવાય છે. “ આત્મા? શખ્દનો અય ખ્રહ્મ છે. વસ્તુતઃ તો જીવ ખ્રહ્મ છે એમ ખતાવવાને 
સૂત્રમાં “આત્મા? શખ્દનો પ્રયોગ છે. તેનો સમ્ખન્ધ એટલે તેના ( પરમાત્માના ) ધર્મો; 
અને (આ પ્રકરણમાં) “આ લોકપાલ છે” ઇત્યાદિ પરમાત્માના ઘણા ધર્મા જણાય છે. 
જ્યાં સુરી કોઈ પણુ રીતે ખ્રહ્મનું પ્રકરણ સિ.દ્ર થાય ત્યાં સુધી અન્યનું પ્રકરણુ અયુક્ત છે 
એમ ( સૂત્રમાં આવેલા) ર” શખ્દનો અથે છે. ₹ વતન્ત્ર ન આયુષ્યનું દાન કરે છે તેથી 
પ્રાણુને ( કાપીતકી મ પ્રસ્ઞાત્મા કહેવામાં આવે છે. “વાણીને જાણવાની ઇચ્છા ન 
કરવી, (પણુ) વક્તાને નાખુવો' ? (કો. ૩. ૮) એમ ઉપકમ કરીને, “જેવી રીતે રથની નેમિ 
આરોમાં નજેડાએલી છે અને આરો નાભિમાં નેડાએલા છે તેવી જ રીતે આ ભૂતમાત્રાઓ 
મસ્ામાત્રાઓમાં જેડાએલી છે અને પ્રજ્ઞામાત્રાઓ પ્રાણમાં જેડાએલી છે. તે આ પ્રસાત્મા 
આનન્દ, અજર, અમૃત છે; તે સારાં કર્મોથી વધતાં નથી.” (કો. ૩. ૯ ) ઇવ્યાદિ શ્રૃતિ 
વિષય અને ઇન્દ્રિયના વ્યવહારમાં આરના નાભિરૃપ પ્રહ્યગાત્માનો જ ઉપસંહાર કરે છે. જ્તે 
મારો આત્મા છે અમ જાણુ” (કો. ૩.૯) એમ ઉપસંહાર છેઃ: તેથી આત્માની સાથેના 
સસ્ખન્ધનું આધિક્ય હોવાને લીધે (“પ્રાણુ' શબ્દ વડે ) આ ખ્રહ્મનો જ ઉપદેશ છે. ૨૮ 

તો પછી ( આત્મોપદેશરૂપી ) ખાધકની શ ગતિ ? 
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તે વિષે સૃત્રકાર કહે છે કે 


શાસ્રટષયી તૂઘરેસો વાસહેવવત્‌ ।શરારરા 
પણ્‌ (આ) ઉપદેશ વામદેવની પેઠે શાસ્ત્રટછિથી કરવામાં આવેલો છે, 
(તેથી ચુક્ત છે). 
પૂવે સૂત્ર વડે જે રોકાનો પરિહાર નથી થતો તે શંકાનો પ પરિહાર સૂત્રકાર “જુ” શબ્દ 
વડે કરે છે. વ્યવહારટઇિથી જે ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો હોય તો આં ( સ્વાત્મોપદેશરૂપ ) 
દષ પ્રાપ્ત થાય છે. પણુ (અહોં તો) “હું ખ્રહ્મા છું? એ પ્રમાણેન્યો ઉપદેશ આષ દરશન વડે 
કરવામાં આવ્યો છે. 


'૧. ૨. રદ] જ્યોતિશ્રરામાધિકરમ પ૧ 


( શંકા) અરે ! “તે તુ છે” (છા. ૬. ૯. ૪), “આ આત્મા બ્રહ્મ છે” (ખૂ. ૨. 
પ. ૧૯ ) એ વાક્યોમાં 24૧ ખ્રહ્મ છે એવો પ છે. તેમાં અધિકાર પ્રમાણે શાસ્તપ્રવૃત્તિ 
થાય છે એ ન્યાયે પોતાનો જ ( પ્રતદદે દનનો જ) આત્મા રે છે એમ ૦ ૂગુવું એ સ્રુખ્ય- 
મોક્ષસાધક-છે; ઈન્દ્રના જીવને ખ્રહ્મ તરીકે નણવું અથવા તે જીવની ખ્રહ્મ તરીકે ઉપાસના 
કરવી એમાં પ્રતદેનનો પુરુષાથે સિદ્ધ થતો નથી. તેથરી શાસ્ત્રટણિ પણ આ પ્રકારની (ઇન્દ્રના 
જીવને ખ્રહ્મ તરીકે નાણુવાની ) નથી. કેવલ ચેતન્યમાત્રની તેવા જ ( કૅવલ ) ખ્રહ્મની સાથે 
એકતા માનવામાં (અલ્પસત્વ અને સવસ્તત્વ એ બે ધર્મોનો) વિરોધ આવવાથી તસ્વમ સિ 
વગેરે વાક્યનો ( ચેતન્યેકરૂપ ) અર્થ છે એમ નિશ્ચય થાય છે. વળી, બ્રહ્મના ધર્મો જીવને 
વિષે કહી શકાય નહિ. 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે શકા કરીને ન કાર તેનો પરિડાર કરે છે કે વામદેવની માફેક. 
“તેને નૈતાં વામદેવ ત્રષિ “હું મનુ થયો, હું સૂય થયો? એ પ્રમાણે કહેવા લાગ્યા.” (બૃઃ ૧. 
૪. ૧૦). જેને જ્ઞાન યગ! છે તે સવ થાય છે. તેમાં સર્વ સરવ થાય તો સર્વની અનન્તતાનો પ્રસંગ 
પ્રાત્ન થાય, તેથી | સવ અક જ _( બ્રહ્મ) શ છે એમ કહેવું યોગ્ય છે. તથી | ખ્રહમરૂપી કારણમાં લય 
થાય ત્યારે જ સવભાવ થાય છે અને તેથી હુ મનુ થયો, સૂય થયો” એમાં (ખ્રહ્મરૂપી 
કારણુમાંથી જીવને ) પૃથક કરીને અનુવાદ કરવો યાગ્ય નથી. ત્યાં જેમ જ્ઞાનના આવેશથી 
સવ ધર્માની સ્કૃતિ થાય છે તેમ અહીં પણ ખ્રહ્મના ની ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે 
અને તેથી ત્વાષ્વધ વગેરે બ્રહ્માના ધર્મા જ છે, કારણ કે તેના આવેશથી જ (તે ખધાં કાર્યો) 
કરવામાં આવ્યાં છે. ભાગવતમાં ષણ “ દન્દ્ર. આ તારં વજ વિષ્ણુના તંજથી અને દૃધિિના 
તપથી તીઠ્દણ થએલું છે. વિષગુની પ્રેરણાથી તું તે જ વજ વડે શત્રુને માર્‌” (ભાગ, € 
૧૧. ૨૦) એ પ્રમાણે વૃત્રનું વચન છે. તેથી બ્રહ્માના ધમેનું કથન જ યોગ્ય છે. 


(શકા) “સુષુપ્તિ અને ખ્રહ્મસમ્પત્તિ અ બેમાં પરમાત્માનો આવિર્ભાવ થાય છે. ” 
(ખ્ર. સૂ. ૪. ૪. ૧૬) એ સૂત્રમાં ઝૃષુત્તિ અને ષ્રહ્મસમ્પત્તિમાં બ્રહ્મધર્માનો આવિર્ભાવ થાય 
છે, ખીજે કોઈ સમયે નહિ ( એમ ચિદ્ધ કરવામાં આવ્યું છે.) તેથી (ઇન્દ્ર પ્રતદનને ઉપદેશ 
આપે છે તે સમયે ) આ પ્રમાણે શી રીત હોઈ શક ? 
(સમાધાન) ઉપર પ્રમાણે જે કહેવામાં આવે તાં અમે કડીએ છીએ કે એ પ્રમાણે 
ન માનવું. ઉપદેશ, ભાવના વગેરેમાં પણ કોઇકે વખત ઉત્તમ અધિકારીના વિષયમાં ખ્રહ્મનું 
પ્રાકટ્ય થાય છે એમ માનવું જેઈ એ, કારણ કે (આ અભિપ્રાય) “મારામાં જ બધું ઉત્પન્ન 
થયું છે.” ( કો. ૧. ૧૯ ) એ વાક્યને અનુસરે છે. “આમાં જ પ્રાણો લય પામે છે” (બૃ. 
દ વ, “ ખ્ય જ મદ બ્રહ્મમાં લય પામે છે” (બૂ. ૪. ૪. ૬) એ ખધાં વાડ્યોને 
ક [ આવિર્ભાવની અપેક્ષા છે. તેનો _(આવેશવાળાનો) ખ્રહ્મધભાવ પ્રાયિક-કોઈ કોઈ વાર 
થનારો-હોવાથી સૂત્રમાં ફૂલ તરીકે તેનું કથન કરવામાં આવ્યું નથી. વળી જવન્સુક્તોને 
પણુ પરમસૃક્તિ હોય છે એ વાત ઝા ઠહેવાની છે. અસગ્પ્રસાત સમાધિની માફેક 
આવિર્ભાવદશામાં પણુ શરીરના વિયોગને માટે કોઈ વિયોજક પદાધ ન હોવાથી એકલી 
વાણી વગેરે ઇન્દ્રિયો લય પામે છે. તેને ખ્રહ્મભાવ પ્રાસ હૈવાથી આચરાદિગતિનો સમ્ભવ 
નથી, ( એટલે તેનું અહિં કથન નથી ). છતાં પણુ ( આવેશવાળાનો ખ્રહ્મભાવ સવદા ન થતાં 
કોઈ કોઈ વાર થાય છે અને તેથી ) અનિયતતાને લીધે જ સૂત્ર, ગીતા વગેરેમાં તેનું કથન 


૫૨ અણુભાષ્યાનુજાદ [૧.૧.૩૦ 


નથી. સગુણુ અને નિગુણુના ભેદે કરીને ફૂલની વ્યવસ્થા કરવી એ તો અપ્રામાણિક જ છે, 
કારણુ કે ખ્રહ્મવાદ્માં (સાંખ્યની માકક) ગુણુનો સ્વીકાર કરવામાં આવ્યો નથી. તેથી શાસ્ર- 
દેછિથી ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે એમ જે ડહેવામાં આવ્યું તે બરોબર છે. ૨૯ 


ઝીવસુર્યષાળસિત્ાન્ઞેતતિ ત્ેજ્ઞોપાસાવ્રેવિષ્યાાત્રિતવ્યાટ્ટિ 


તચોમાત્‌ ।શશર્‌ન 


જીવ અને સુખ્ય પ્રાણુના ધર્મો હોવાથી તે પ્રમાણે નહિ; એમ જે 
કહેતા હી તો, ના, કારણ કે તેમાં ત્રણ પ્રકારની ઉપાસના પ્રાસ્ત થાય છે; 
અને વળી જીવ બ્રહ્મનો આશ્રિત હોવાથી અને મ્ાણુ બ્રહ્મની સાથે જેડાએલો 
હોવાથી (આ પ્રકરણુમાં જીવ અને પ્રાણુના કા ઉપદેશ છે). 

(શંકા) ખીજ બે બાધક તત્ત્વોની _પૂવપક્ષી રોકા કરે છે. નને કે આ પ્રકરણમાં ખ્રહ્માના 
ઘણા ધર્મોનું શ્રવણુ થાય છે, (છતાં પણ) તેજ પ્રમાણે જવના ધર્મો અને સુ'ખ્ય પ્રાણુના ધમો 
( આ પ્રકરણુ ષ્રહ્મનું છે સ માનવામાં ) બાધક છે. “વાણીને જાણુવાની ઈચ્છા ન કરવી, 
વક્તાને જણુવો ” ( કો. ૩. ૮ ) ઇવ્યાદિ. અહીં વાણી વગેરે ઇન્દ્રિયોના અધ્યક્ષ જીવને જાણુ- 
વાનું કહેવામાં આવ્યું છે. “ ખરેખર ! પ્રાણુ જ પ્રસાત્મા છે અને તેણે આ શરીર ધારણુ 
કરીને” (કૈ. ૩. ૩ ) એ પ્રમાણે શરીરધારણુ એ સુ"ખ્ય પ્રાણુનો ધમે છે; કારણુ કે “ મોહને 
પ્રાસ ન થાવ; હું જ આ આત્માનો (પ્રાણ, અપાન ઇત્યાદિ) પાંચ પ્રકારે વિભાગ કરીને આ 
શરીરનો આશ્રય કરીને _ધારણુ કરૂં છું” (પ્ર. ૨. ૩) એ પ્રમાણે શ્રૃતિ કહે છે. આ પ્રકરણમાં 
જીવ અને સખ્ય પ્રાણુનો ઉપદેશ છે એમ માનીએ તો “ જે પ્રાણુ તે પ્રસ્ા, જે પ્રસ તે 
પ્રાણુ” (કે. ૩. ૩ ) એમ પ્રજ્ઞા અને પ્રાણુનો સાહચયેને લીધે અભેદોપચાર યોગ્ય છે; અને 
( શ્રૃતિમાં જણાવેલી ) ઉત્કરાન્તિ પણુ (જીવ અને સુખ્યપ્રાણુમાં જ ઘટે છે), પરન્તુ તે 
સવથા વિલક્ષણ-વ્યાપક-ખ્રહ્મમાં ઘટતી નથી. તેથી જીવ અને ઝુખ્ય પ્રાણુના ધર્મો હોવાથી 
અહીં ખ્રહ્મનું પ્રકરણુ નથી. 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે જે કહેવામાં આવતું હોય તો અમે કહીએ છીએ ફે એમ નહિ, 
કારણુ કે (એમ માનવામાં) તણ । પ્રકારની ઉપાસના પ્રાત થાય છે. આ અયે છે છે. અહીં તમારે 
શું કહેવું છે? (૧) જ્ઠ્વ અને સુખ્ય પ્રાણના ધર્મા હોવાથી શું ખ્રહ્મના ધર્મો ૪વમાં ઘ ટે છે? કે 
(૨) ( જીવ, પ્રાણુ અને ખ્રહ્ય જ ત્રણે પણુ સ્વતન્ત્ર છે ? કે (3) જીવ અને સુ'ખ્ય ન એ 
બેના ધર્મા પણ્‌ ખ્રહ્મના ધર્મો છે એમ કહેવું છે? પણેલા પક્ષનું નિરાકરણુ તો પહેલાં જ 
(ખ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૨૮ માં) કરી દેવામાં આવ્યું છે કે ખ્રહ્મના ધર્મા બીજામાં ઘટાવી શકાય 
એમ નથી. ખીન્ા પક્ષમાં સૂત્રકાર દૂષણુ ખતાવે છે કે ઝપાત્તાત્રેવિષ્યાત, ( ત્રણુ પ્રકારની 
ઉપાસના પ્રાસ થવાથી). તે પ્રમાણે થાય-ખીજે પક્ષ સ્વીકારવામાં આવે-તો ઉપાસના ત્રણુ 
પ્રકારની પ્રાત થાય, પણ્‌ તેમાં વાડ્યભેદનો પ્રસંગ આવવાથી તે યુક્ત નથી. ત્રીજા પક્ષમાં તો 
ચુક્તિ આપવામાં આવે દે છે. જીવના ધર્મો ખ્રહ્મામાં વિરોધી નથી, કારણુ કે કે તે (જીવ) ખ્રહ્મનો 
આશ્રિત છે. જીવનો પણ્‌ આધાર ખ્રહ્મા હૌવાથી તેના-જીવના-પર્મોનો પણુ આશ્રય ભગવાન્‌ જ 

છે. સૂત્રમાં આવેલા ₹્‌૪-અહીોંઆં-પદનો સસ્ખન્ધ ( સન્વિતત્યાત્‌ અને તયોમાવ એ) 
ખન્ને ઠેકાણુ છે, અને આ પ્રમાણે ખ્રહ્માવાદમાં છે, ( માયાવાદમાં નહિ.) સુ'ખ્ય પ્રાણુમાં તો 


૧. ૧. ૩૦] અનુગમાધિકરણ પ૩ 


તઘ્યોગ-તેની (બ્રહ્મની ) સાથેનો યોગ એટલે તઘ્યોગ-હોવાથી પ્રાણુના ધર્મા ભગવાનમાં 
વિરુદ્ધ નથી; કારણુ કે પ્રાણુનો ભગવાનની સાથે સમ્ખન્ધ છે, એટલે તેના-પ્રાણના-ધર્મોનો 
પણુ સમ્બન્ધ ભગવાનની સાથે છે. 

અથવા તો વકતૃત્વ વગેરે ધર્મો જીવના ધર્મો નથી પણ ખ્રહ્માના જ ધમો છે, અને 
“પણુ ( જીવનું કતૃત્વ વગેરે ) પરમાંથી-બ્રહ્મમાંથી-( આવે છે), કારણ કે શ્રતિમાં ખ્રહ્માના જ 
કતૃત્વ વગેરેનું શ્રવણુ છે” (બ્ર. સૂ. ૨. ૩. ૪૧) એ સૂત્રને આધારે બ્રહ્મના તે ધમા 
(બ્રહ્મના ) આશ્રિત જીવમાં ભાસે છે. પ્રાણુમાં પણુ તે જ પ્રકારે છે. સુષુસિ અને ખ્રહ્મસસ્પ- 
ત્તિમાં-મોક્ષમાં-જીવ ખ્રહ્માનો આશ્રય લે છે. ( જીવ અને ખ્રહ્મ ) આધ્યાત્મિક અને આધિ- 
દેવિકરૂપ હોવાથી તાદાત્મ્ય છે અને તેથી તે બેનો સંયોગ ઘટી શકતો નથી, જ્યારે પ્રાણને 
તો (બ્રહ્મની સાથે) સંયોગ જ હોય છે. તેથી ( કોષીતકી ઉપનિષદમાં જણાવેલા ) સવેં ધર્મો 
ખ્રહ્મમાં ઘટે છે. સહોત્કમ પણુ ( ભગવાનમાં ઘટે છે, કારણુ કે ) ભગવાનની કિયાશક્તિ 
(પ્રાણુ ) અને જ્ઞાનશક્તિ ( જીવ) દેહુમાં સાથે જ રહે છે અને સાથે જ ઉત્કુમણુ કરે છે. 
આ પ્રમાણે ખધું જ ભગવાનને અધીન છે એમ જણાય છે. 

(શકા) અરે, “પ્રાણુ (બ્રહ્મા) છે, તે પ્રમાણે અનુગમ હોવાથી ” (બ્ર, સૂ. ૧. ૧. ૨૭) 
એ સત્રને આધારે પ્રાણુ શખ્દ વડે ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે, તો પછી ( કિયા 
અને જ્ઞાનશક્તિ એ ) બે ધર્મોનું ઉત્કમણુ રી રીતે હોઈ શકે ? 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે કહેતા હૌ તો, ના, કારણ કે આ શ્રતિમાં ધમે અને ધાર્મિના 
અભેદ અને ભેદ્નું “હું ખરેખર પ્રાણ છું, પ્રજ્ઞાત્મા છું ” (કો. ૩. ૨) એ પ્રમાણે નિરપણુ 
છે. આ વાક્યમાં ક્િયાશક્તિ અને જ્ઞાનશક્તિવાળા પરમાત્માનો નિદેશ છે. પછીથી “ જે પ્રાણ 
તે પ્રજ્ઞા અને જે પ્રજ્ઞા તે પ્રાણ” (કે. ૩. ૩) આ પ્રમાણેના ઉપસંહાર સુધી દરેક ધમની 
(કિયાશક્તિ અને જ્ઞાનશક્તિની ) પ્રશંસા કરવામાં આવી છે. પછીથી તે બેના જ ઉત્કુમણુ 
અને પ્રવેશ દર્શાવવાને માટે “આ શરીરમાં બન્ને સાથે જ રહે છે અને સાથે જ ઉત્કુમણ 
કરે છે” (કો. ૩. ૩) એ પ્રમાણે આરમ્ભ કરીને, સુષ્ુમિ, મૂચ્છા અને મરણ એ ત્રણે કાલમાં 
બધી ઇન્દ્રિયો પ્રાણુને અધીન છે એમ કહીને, આસન્ય પ્રાણની વ્યાવૃત્તિ કરવાને મારે પ્રજ્ઞાની 
સાથે એકતા ખતાવીને ઉપસંહાર કરવામાં આવ્યો છે. પછી જ્તાનશક્તિનો ઉત્કર્ષ સિદ્ધ 
કરવાને માટે “ પછી ખરેખર જેમ પ્રજ્ઞામાં” (કો. ૩. ૪) એમ આરમ્ભ કરીને, “પ્રજ્ઞા 
વિનાનો કોઈ પણુ અયે સિદ્ધ થતો નથી” (કે. ૩. ૬) ત્યાં સુધીમાં સ્ઞાનશક્તિની શ્રેછતાનું 
પ્રતિપાદન કરીને (સતાન) માત્ર ધમે છે એ ( નેયાયિકોના ) મતનું નિરાકરણ કરવાને માટે 
“જાણુવા યોગ્ય, ખુદ્ધિનો વિષય, જાણી શકાતો નથી.” ( કૌ. ૩. ૭) એમ આરમ્ભ કરીને 
“ સન્તાને જાણુવો” (કો. ૩. ૮) યાં સુધીમાં સ્ાનશક્તિવાળા ભગવાનનો શ્રૃતિ નિદેંશ કરે 
છે. યાર પછી જ્ઞાન અને કિયાશક્તિના વિષયભૂત ભૂતમાત્રારૂપ જગત્‌ ભગવાનથી અભિન્ન 
છે એમ પ્રતિપાદન કરવાને માટે “ તે આ પ્રજ્તાત્મા, આનન્દ, અજર, અમૃત ” (કો. ૩. ૯) 
એમ ખ્રહ્મધર્મો વડે શ્રતિ ઉપસંહાર કરે છે. તેથી ક્રિયા અને જ્ઞાનશક્તિનો વિષય ભગવાન્‌ જ 
છે એમ પ્રતિપાદન કરીને, ( ભગવાન્‌ ) તેટલા જ છે એમ નહિ, પણુ તેના કરતાં પણુ અધિક 
છે એ રીતે એક જ ઉપાસનાનું વિધાન છે. તેથી (બ્રહ્મ) જડ અને જીવરૂપ હોવાથી ખ્રહ્યા જ 
સર્વાત્મક છે એમ મહાવાક્યનો અથે સિદ્ધ થયો. 


ત્રથમાધ્યાયનો પ્રથમ પાદ સસ્પણે. 
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પ્રથમાધ્યાયનો. કિતીય પાદ 
સર્વત્ર પ્રસિદ્ધોપદ્દેશાધિકરણુ 





તવત્ર ષત્તિદ્રોપહેરાત્‌ ।શરાશા 


(છાન્દોગ્ય ઉપનિષદની શાણિડલ્યવિધામાં બ્રહ્મનું જ વર્ણન છે, ) કારણ 
કે ત્યાં બધા વેદાન્તમાં પ્સિષ્દ એવા ખ્રહ્ષના ઉ'પદેશ છે. 


સમન્વય નામના પ્રશ્રમ અધ્યાયમાં ખધાં ઉપનિષદોનું તાત્પયે ષ્રહ્મમાં છે એમ દર્શા- 
વવાનું છે. તેમાં ( છાન્દોગ્ય ઉપનિષદમાં આવેલી ) ઉદ્ડગીથાદિ ઉપાસનાનાં વાક્યો ગ્રુખ્ય 
વાક્યોમાં દર્શાવેલા ફ્લને ઉપકારક હોવાથી તેઓ તેનાં અંગ છે. નિઃસન્ડિગ્ધ ષ્રહ્મવાક્યોનો 
તો (બ્રહ્મમાં) સમન્વય સ્વતઃ સિદ્ધ જ છે. ડ્વે સન્ડિગ્ધ વાક્યો બે પ્રકારનાં હોય છે; એકમાં 
શખ્દમાં અને ખીનમાં અથમાં ( સન્‍્દદેદ થાય છે. ) આ સમન્વય સિદ્ધ કરવાને અહીં એ 
વિચાર કરવામાં આવ્યો છે કે ષ્રહ્ઘામાં કોઈ જનતનો (શખ્દનો ) વ્યવહાર છે કે નથી. તેમાં 
પહેલા સૂત્રમાં જ્‌ (શબ્દ વડે ખ્રહ્મના થતા) વ્યવહારનું સ્થાપન ક કરવામાં આવ્યું છે. “ત્યાંથી 
વાણી પાછી ફરે છે.” (તે. ૨. ૪) દત્યાદિ વાક્યો “ખ્રહ્મ આવું છે, તેવું છેઃ એમ વિશેષ રીતે 
થતા નિરૂપણનો નિપધ કરે છે, કારણ કે (ખ્રહ્મ શ્રતિનો વિષય છે) એમ વ 
(પરપ્રાસિરૂપ ) કાયની સિદ્ધિ થાય છે. જે ખ્રહ્માવાડ્યોનું અધ્યયન કરવામાં આવેથું છે 
ખ્રહ્માવાક્યોનું તાત્પય પરષ્રહ્મમાં છે એમ ચાર અધ્યાયવાળા વેદાન્તસૂત્રો વડે સિદ્ધ થતાં શ્રવણુ 
સિદ્ધ થાય છે. જે વસ્તુનું શ્રવણ થયું છે તે વસ્તુમાં ખીજે કોઈ સમયે પણ અસમ્ભાવના અને 
વિપરીતભાવના ન થાય એટલા સારુ ખ્રહ્માવાક્યમાં આવેલા અનપેક્ષિત અંગોનો ત્યાગ કરીને 
અને અન્ય અચક્ષિત ધર્મોનો સ્વીકાર કરીને તે જ (ખ્રહ્મરૂપી ) ગમથૈનો નિશ્ચય કરવામાં 
આવે ત્યારે તે મનન કહેવાય છે. પછીથી આ પ્રકારે ધ્યાનથી શરુઆત કરીને સમાધિ સુધરી 
પહોંચતાં નિદિધ્યાસન (સિદ્ધ થાય છે), અને આ નિદિધ્યાસનરૂપ મન જ્યારે બધ્રી બાન્નુથી 
સર્વ રીતે ન્યાપારમાંથી નિવૃત્ત થાય છે ત્યારે પોતાની મેળે જ પ્રામ થએલું અને પોતાના 
સુખના અનુભવરૂૃપ જ ખષ્રહ્ય થાય છે, અને આ જ ખ્રહ્મસ્તાન છે. તેથી આવું ( સુખાત્મક 
અનુભવરૂપ સાન ) એકલા અનુભવથી જ જણાય છ છે, એટલે રાંધેલા અન્નના ભોજનથી 
તૃત્તિની માકફૂક તે ( અનુભવ વિના ખી ઊજા ) કશાનો વિષય બનતું નથી એમ કહેવું યોગ્ય છે 
તેથી માહાત્મ્યસ્ાનરૃપી ફ્લવાળી અને શ્રવણના અંગભ્ત (ઉત્તર ) મીમાંસામાં જે ભગવ- 
દ્વાક્યો બીજામાં ઘટાવવામાં આવે અને અન્ય વાક્યો ભગવત્પર ઘટાવવામાં આવે તો દિવ્ય 
અને અદિવ્ય ધમનો વ્યત્યાગ-પરસ્પર કેરકરાર-થઈ જાય અને તેથી વિપરીત ફલ પ્રાત થાય. 
તેને (વિપરીત કલ દર કરવાને ) માટે ખીજ (જન્માદિ ) અધિકરણમાં ( જગત્કારણત્વરૂપ ) 
દિવ્ય ધમના નિધયનો વિચાર કરવ.માં આવ્યો કે દેદો જ ખ્રહ્મ વિષેનું સાન આપનારા છે 
અતે જગત્‌ ઉત્પન્ન કરવાનું કમે અલાકિક છે. પછીથી ( ખ્રહ્મનું ) પૃણુ અલાકિકત્વ દર્શાવવાને 
સમન્વય અને કક્ઞિતિરૂપ બે પિ બ્રેકરણા વિધિ અને નિધેધગ્ુખથી આપવામાં આવ્યાં છે. 


૨.૨.૧] સર્વત્ર પ્રસિદ્ધોપદેશાધિકરણ પપ 


પછીથી પ્રથમ પાદમાં નિશ્ચિત થએલા અથમાં શખ્દથી થતા સન્ટેયનું નિરાકરણુ કરવામાં 
આવ્યું છે. તેમાં પણુ | પ્રથમ ( આનન્દમય અને અન્તસ્ત,મ એ) બે અધિકરણુ વડે પ્રત્યયથી 
થતા સન્દેહનું નિવારણ કર્યુ છે. પ્રકૃતિ વિષેનો સન્દેઠુ પણ ( તલ્ષિઝ્‌, અતિટેશ અને જ્યોતિઃ 
એ ) ત્રણુ અધિકરણુ વડે દૂર કરવામાં આવ્યો છે. પછીથી છેલ્લા (દશમા અનુગમ ) અધિ- 
કરણુમાં ( જીવ અને જડ સાથે થએલા પર યહ્મના ) સશ્લેષ-સમ્બન વનનું નિરાકરણ ક્યું છે. 
આ પ્રમાણે પ્રથમ પાદમાં શબ્દથી થતૉ સન્ડે દૂર કરવામાં આવ્યો છે. 

( માયાવાદીઓ જેવા) જે લોકો કોઈ કોઈ વખત સગુણ (બ્રહ્મ) અને નિગુગુ ( ખ્રહ્મ ) 
એવો ભેદ દર્શાવે છે તેઓ પોતે જ પોતાનો બ્રહ્મજિજ્ઞાસામાં અધિકાર નથી એમ બતાવી 
આપે છે, કારણુ કે બ્રહ્મવાદમાં સાંખ્યોની માકક ઝુણોનો સ્વીકાર કરવામાં આવ્યો નથી. 
ભાતિક ગુણોનો (બ્રહ્મની સાથે ) સમ્ખન્ધ નથી સ્યે દર્ચાવવાને માટે જ પ્રથમ અધ્યાયનો 
આરસમ્ભ છે. જે એમ ન છહીય તો ખ્રહ્મ ખધા જ કાયનું કારણ હોવાથી તે કાયેનો સમ્ખન્ધ 
( જનકતા દ્વારા) ખ્રહ્યમાં હૈય છે અને તેથી (બ્રહ્ાથી) અન્ય (પ્રજાપતિ વગેરે)નું નિરાકરણુ 
કરીને તેના (બ્રહ્મના) જ પ્રતિપાદનના નિળય કરનારાં અધિકરણો ન્યર્થ જ થઈ જાય. 

અયેગઞન્દેહનું નિરાકરણ કરવાને માટે દ્વિતીય વગરે પાદોના આરમ્ભ છે. તેમાં અથે 
ખે પ્રકારનો છે-જીવ અને જડ; અને પ્રત્યેક અને સસુકાયથી ( જીવાત્યક, જડાત્મક અને જીવ- 
જડાત્મક એમ) ત્રણુ પ્રકારનો. તેમાં પ્રથમ જવ વિધેના સન્દેહો દૂર કરવામાં આવે છે. “આ 
ખધું ખ્રહ્મ છે, કારણુ કે તેની ( જગતની ) ઉત્પત્તિ, સ્થિતિ અને _લયનું કારણ ( બ્રહ્મ) છે 
એમ શાન્ત માણુસ ઉપાસના કરવી. પષ્ટછી ખરેખર પરુષ કતુમય છે ' પુરુષ જ પ્રકારનાં યસ 
આ લોકમાં ની છે તે પ્રમાણે મરણુ પછી તે થાય છે. તેણ્‌ કતુ કરવો જેઈ એ” (છા. ૩ 
૧૪. ૧), “મનોમય, પ્રાણુશરીર” (છા. ૩. ૧૪. ૨) #૬વ્યાદિ શ્રતિનાં વચનો છે. તેમાં 
વાક્યના આરમ્ભમાં “ આ ખધુ ખ્રહ્મ છે? એમ અર્વના ખ્રહ્મત્વની પ્રતિજ્ત કરીને, “તેમાંથી 
જન્મ, સ્થિતિ અને લય” એમ * સવ? શખ્દનું વિશેષણ હેતુ તરીકે આપીને તે પ્રકારે-બ્રહ્મ 
તરીકે-ઉપાસના કરવી એમ કહેવામાં આવ્યું. આ શમવિધિ નથી, કારણ કે (તેમ કરવામાં) 
વાક્યાથમાં લક્ષણાનાં પ્રસંગ આવે અન ( બ્રહ્મસ! નના) કારણ તરીકે પણ્‌ (શમ) સામાન્ય 
રીતે સિદ્ધ જ છે. તેથી સવે જગતની ખ્રહ્મત્ત ઉપાસના કરવી એમ કહેવામાં આવ્યું છે. 
ગુરુ વગેરેમાં વિરાટ્‌ તરીકે ઉપાસના કાકુ જે લ'્યું છે તે આ જ ઉપાસના. હુવે પછીના 

“કુતુ કરવો' એ આગલા વાક્યના અચમાં ગન્ટેહુ થાય છે. કતુ એટલે ધમે, અર્થાત્‌ યસ. 
તેનું સ્વરૂપ “ મનોમય સ (છા. ૩. ૧૪. ૨) એ છે. ઉપાસનાનું પ્રકરણ હોવાથી 
આ ઉપાસના જ છે. તેમાં “મનોમય? એ વડે પ્રમાણભૃત વેદનું કથન થયું; (વેદ ખ્રહ્મ 
હોવાથી અને પ્રાણુ બ્રહ્મનું કાય હોવાથી ) “પ્રાણરરીર' એમ (પ્રાણરૂપી) કાર્ય અને 
(વેદાત્મક ખ્રહ્મરૂપી) કારણુના અભેદનો ઉપચાર છે. આ શ્રુતિવચન પછી આગળ “સત્ય- 
સંકલ્પ?” (છા. ૩. ૧૪. ૨) વગેરે ધર્માનું કથન છે. તેથી સંશય થાય છે કે આ વિસ્તાનમય 
જીવની ખ્રહ્મત્વે ઉપાસના ફરવી, કે સુરાણોમાં જેને સૂક્મ કહેવામાં આવે છે તે અન્તર્યામી 
ષહ્મની જ ઉપાસના કરવી. 

(પૂર્વપક્ષ) તેમાં (સર્વે જ્જ એ) પૂવ વાક્યમાં જડ જગતની ્રહ્મત્વે ઉપાસના 
કરવી એમ (સવમ્‌ એ પદથી) કહેવામાં આવ્યું છે; તેથી જીવની પણુ ખ્રહ્માત્વે ઉપાસના જ 
કરવી એ યુક્ત છે; પણુ એકલા આગ્રહથી જ તેને બ્રહ્માવાક્ય તરીકે સ્વીકારવું એ યોગ્ય 


પદ્‌ અણુભાષ્યાનુવાદ [૨૦૨૩ 


નથી. વળી, ખીજી શાખાઓમાં પણુ “નને વિસ્તાનને (જીવને) ખ્રહ્ધા જાહુ” (તે. ૨. ૫) 
એમ (જીવની ખ્રહ્માત્વે ઉપાસના કરવાનો ) સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ છે. તેથી કાયે અને કારણુના અભેદને 
લીધે જીવની જ ખ્રહ્માત્વે ઉપાસના કરવી જેઈ એ. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રકારે ( પૂ્વપક્ષ ) પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે સર્વત્ર પ્રસિજ્તો- 
પરેરાત્‌. “અથ અતસ્જુ (હવે ખરેખર )” (છા. ૩. ૧૪. ૧ ) ઇવ્યાદિ ખ્રહ્મનું જ પ્રતિપાદન 
કરનારૂં વાક્ય છે. શાથી ? કારણુ કે સવે ઉપનિષદોમાં પ્રસિદ્ધ એવા ખ્રહ્મનો (અહીં) ઉપદેશ 
છે. 'શુવીત' એમ ઉપદેશ છે, નહિ કે ઉપાસના. તેમાં સરવ જગતની ખ્રહ્મત્વે ઉપાસના 
કરવાથી પરમ શાન્ત માણસત્તું અન્તઃકરણુ શુદ્ધ થાય છે અને તેવા માણુસને સવૈ ઉપનિષદોમાં 
પ્રસિદ્ધ એવા બ્રહ્મનો મનનરૂપે ઉપદેશ કરવો યોગ્ય છે, નહિ કે કોઈક ઠેકાણુ ( કોઈકે 
શાખામાં) સિષ્ધ થએલા જીવની ઉપાસનાનો ઉપદેશ. (તેત્તિરીય જેવી) ખીજી શાખામાં 
તો આગળ આનન્દમયનું વણુન કરવાનું છે. તેથી તે પ્રકાર ( જીવની ઉપાસના) યુક્ત છે; 
પણુ અહીં તો તેમ નથી. તેથી પે અને પ્રાણુશરીર-અન્તર્યામી-એવા 
પરમાત્મા ( આ છાન્દોગ્ય ઉપનિષદના ) વાક્યનો અથે છે. ૧ 

અરે, “ કતુમય પુરુષ” ( છા. ૩. ૧૪. ૧) ર એ વાક્ય વડે પૂર્વજન્મમાં જેવા પ્રકારનો 

સંકલ્પ તેવા પ્રકારનો આવતા જન્મમાં દેઢુ થાય છે એમ કહેવામાં આવ્યું છે, તેથી ખીનન 
લોકમાં થનારા ભવિષ્યના ક્લને માટે (ખ્રહ્મથી ) અન્યની ( વેદાભિમાની થલાની એથલો 
ઉપાસકના આત્માની ) ઉપાસના જ ચુક્ત છે. ખ્રહ્મસ્ઞાનને તો આવું ફલ યુક્ત નથી. આ પ્રકારે 
શકા કરીને સૂત્રકાર પરિટ્ાર કરે છે કે 
વિવજ્તિતગળોપપસેશ્વ ।૨1૨।૨। 

અને વિવક્ષિત ઝુણુની ઉ''પત્તિ હોવાથી. (અર્થાત્‌ બીજા લોકમાં તેવા 
પ્રકારનો દેહ પ્રાસ થાય છે એ રૂપી ઝુણનું કથન કરવાની જે ઇચ્છા છે તે 
ખ્રહ્મગ્નાનના પક્ષમાં 'પણ ઘટી શક્શે તેથી. ) 

બીન લોકમાં સંકલ્પને અનુરૂપ દેહની પ્રાતત થાય એ વિવક્ષિત અયે પ્રકૃત ખ્રહ્મસ્ઞાન- 
પક્ષમાં પણુ ઘટી શકે છે, કારણુ કે તેમાં ભગવાનના સ્વરૂપનો લાભ થાય છે, અથવા તો 
તેમના જેવા રૂપનો લાભ થાય છે. વળી, “અહીં ( જે પ્રકારનો સંકલ્પ તે પ્રકારનો ભાવી દેહુ 
અને ન્યાં ન્યાં દેહ ત્યાં તયાં પ્રાદૃતત્વ એ પ્રકારની ) વ્યાત્તિ આવેલી છે, તેથી અધમ વસ્તુ- 
પ્રાકૃત દેહુ-ને શૈળવવાનો ( જીવોપાસનારૂપી ) ઉપાય છે' એમ કહેવું ખરોખર નથી. વળી, 
આ વાકય બ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરે છે એ વાતને “ સત્યસંકલ્પ? વગેરે વચનો પુછિ આપે છે 
એમ સૂત્રમાં આવેલા સ્તર નો અથે છે. ૨ 

અરે, આટલાથી (બે સૂત્રોમાં આપેલી યુક્તિથી ) પણુ સમ્પૂણુ | રીતે એમ નહિ કહી 
શકાય કે આ ખ્રહ્મનું જ વાડ્ય છે, કારણુ કે (જીવ અને ખ્રહ્મ એ ) ખન્ને પક્ષોમાં પણુ યુક્તિ 
સરખી છે. આમ શકા કરીને સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે કે 


ઝતુપપત્તેશ્ર ન રારીર$ ।શરાર્‌। 


"પણુ ઘટતું ન હોવાથી શરીરના સસ્ખન્ધવાળો જીવ 
(વાક્યનો અથે) નથી. 


૨.૨.૫] શખ્દવિશેષાધિકરમ પ૭ 


જીવને પ્રાણુરૂપી શરીર, આનન્દ્યકાર, હોઈ શકે નહિ, કારણુ કે તેનામાં આનન્દ 
તિરોહિત હોવાથી આકાર હોય નહિ. જીવને અધ્યાસ વડે તે પ્રકારે (આરોપિત આનન્દાકારે) 
માનવામાં તો તે જીવની ઉપાસના કરવાની જ ન રહી, કારણુ કે હમણાં જ ( સુક્તિની 
પહેલાં જ ) ઉપાસક પણુ તેવા જ પ્રકારનો ( અધ્યાસવાળો, આધ્યાસિક પ્રાણુશરીરરૂપ ) છે. 
વળી આ કશ્રૃતિમાં પ્રાણુ વગેરે લૌકિક નથી, કારણુ કે (તેમ માનવામાં ) ઉપદેશ નકામો થઈ 
જાય. તેથી: આનન્દરૂપ અને અન્તર્યામી ન હે હોવાથી જીવ (આ છાન્દોગ્યોપનિષદના) વાક્યનો 
અથે બની શકે નહિ, પૂવેપક્ષ અહીં જ પૂરો થવાથી સૂત્રમાં છુ શખ્દ છે. વિત્ઞાનમયમાં તો 
પ્રાત ( જીવત્વ) અને અપ્રાસ ( આનન્દરૂપત્વ ?ના વિવેકથી (પ્રાસ ) ધમેની જ (જીવની જ) 
ઉપાસના કહેવામાં આવી છે  (પ્રહ્માની નહિ, તેથી અહોં જ પૂવપક્ષ પૂરો થઈ ગયો.) ૩ 

અરે, જીવને પ્રાપ્ત કરવા યોગ્ય ગ્રાણુશરીર' રૂપી ફ્લનો જ અહોં અભિપ્રાય છે, 
( આમ શંકા થતાં ) સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે કે 


વમવતવ્યવરેસાશ્ર ।શરાણ 
અને ( પ્રાણશરીર એ) કેમે અને (જીવ એ) ડત 
છે તેથી. 

“(ભૌતિક શરીરનો લાગ કરીને) અહોંથી જઈને હું એને પ્રાતત કરીશ. જે આ 
માનરો તેને શકા નહિ થાય-એમ શાહિડલ્ય કહેતા હુતા” (છા. ૩. ૧૪. ૪) આ પ્રકારનું 
આગળ કૂલવાક્ય છે. છ્તમ્‌-આને-પ્રાણુશરીરરૂપને-કમ તરીકે, ધ્યાન કરવા યોગ્ય અને 
મેળવવા યોગ્ય તરીકે, ક્રૃતિ વણેવે છે. છે. જેનું ભજન ફેરવા યોગ્ય છે એવા ( પરમાત્મા ઝના 
રૂપનું કથન કરવામાં ન આવે તો સઃ પ્રકારનું ફ્લ સિદ્ધ થાય નહિ એમ સ્ત નો અર્થે છે. 

વળી, (તે ત્ર) નાતક 1 સસ્પૃણુ થયું એમ પણુ જે છે. ૪ 


શબ્દવિરોષાધિકરણુ 


હ 


એ પ્રભાણે કથન 





સઇઇવિક્ષેવાત્‌ ।શરાપા 
(હિરણ્મય પુરૂષ જીવ નથી) કારણુ કે હિરણ્મયરૂપી શખ્દનો વિશેષ છે. 

“ જેવી ડાંગેર છે, યવ છે, સામો છે, અથવા સામાના ચોખા છે એવો જ આ આત્માની 
અન્દર આવેલો ડિરકમય પુરુષ છે” (શ. છરા. ૧. ૬. ૩. ૨) એ પ્રકારનું શ્રુતિવચન છે. 
તેમાં સન્દેહ થાય છે કે હિરણમય પુરુષ જીવ છે કૈ ખ્રહ્મ છે, કારણુ કે ઉપકમને ખલવાન્‌ 
ગણીએ તો જીવ કી જેઈ એ), અને ઉપસંહારને બલવાન્‌ માનીએ તો તો બ્રહ્મ (માનવું 
જેઈ એ). જેમાં (ઉપકુમ અને ઉપસંહાર એ બેમાંથી ) એકની ખીન્ પદાયેના અન્વય સાથે 
(વાક્યની) એકવાક્યતા સમ્ભવતી હોય તે ખલવાન્‌ છે એમ પૂર્વમીમાંસામાં ( પૂ. મી. સૂ. 
૨. ૧. ૪૬; ૬. ૧. ૪૩) સિદ્ધ થએલું છે. 

( પૂ્વપક્ષ ) આ શ્રૃતિમાં (જરાયુજ, સ્વેદ્જ, અણૂડજ અને ઉદ્ધિજ્જ એ) ચાર 


પ્રકારનાં પ્રાણીઓનું નિરૂપણુ કરવાને માટે આરના અગ્રભાગ જેટલા જીવનું જ (શ્વે. પ૫, ૮) 
અણુ. ૮ 


પ૮ અછણુભાષ્યાનુવાદ [૨*૨.૨ 


હૃદયની અન્દર પ્રતિપાદન કરતું આ વચન છે, અને ફ્લમાં (સોક્ષાવસ્થામાં) હિરણમયત્વ છે. 
વી પ્રકારના (ત્રીહિ ક આભાસની સરખામણી ષ્રહ્મને ધટતી નથી, તેથી આ વાડ્ય 
જીવનું જ પ્રતિપાદન કરે 


(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પુર્વપક્ષ પ્રાપ્ત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે શથ્ક્વિશેષાઃ- - 
(હિરણમય) શખ્દના વિશેષથી, હિરણમય પુરુષ જીવનું ફૂલ | પણુ નથી, કારણુ કે જે તેની પ્રાસિ જ 
ફ્લરૂપ છે. (સાયુજ્ય સુક્તિમાં) તેજ (હિરણ્મય) મૂર્તિમાં લય થાય છે એવા પ્રકારનો 
નિયમ પણુ નથી. (કારણુ ફે તેત્તિરીય શ્રૃતિ સાયુજ્ય ઉપરાંત સાર્છિ, સાલોક્ય વગેરે સૃક્તિ- 
ઓનો નિદેરા કરે છે). તેથી (હિરણ્મય) શખ્દ વડે જ (બ્રહ્માત્વખોધકરૂપી) વિશેષનું કથન 
હોવાથી હિરણ્મય પુરુષ જીવ નથી. પ 


(હિરણ્મય . પુરુષ) હુંદ્યમાં આવેલો હોવાથી (તે હુઘ્યનો) અભિમાની દેવતા જીવ જ 
યોગ્ય છે. એમ કહેવામાં આવે તો સૂત્રકાર કહે છે કે 


રણતેશ્ર ।દારાદ્દ 
અને સ્મૃતિ છે તેથી. 
“હૈ અજીન, ઈશ્વર સર્વ પ્રાણીઓના હૃદ્યદેશમાં વસે છે” (ભ. ગી. ૧૮. €૧) 
એ સ્મૃતિ છે. 
સવે વેદો જે ભગવાનના નિઃશ્વાસરૂપ છે તે ભગવાનનાં વાક્યોને સ્મૃતિ શી રીતે 
કહી શકાય ? 


(એના જવાખમાં નીચે પ્રમાણે ) કહેવામાં આવે છે. “પણુ ઉપનિષદમાં જણાવેલા તે 
સુરુષ વિષે હું પૂછું છું” (બૂ. ૩. ૯. ૨૬) એ ક્રૃતિથી જણાય છે કે ખ્રહ્મા ફક્ત પ 
વડે જ જાણી શકાય એમ છે, બીજા પ્રમાણુથી જાણી શકાય એમ નથી. આ કારણુથી જ 
રિષ્ય તરીકે શરણે આવેલો અજીન પુષણ્િભક્ત ન હીવાથી, તેને ભગવાનનાં વાક્યોમાં ર ડિ 
વિનાનો સસ્પૃરુ વિશ્વાસ ન આવ્યો, અને વળી (ભગવાને) તેને શથી તરીકે જ સ્થાપ્યો, 
તેથી તેવા (અહંકારવાળા) અજુનને તેવા (રણુ જેવા) સ્થળે અને તેવા (યુદ્ધ કરવાના) 
સમચે ઉપનિષદોનો ઉપદેશ કરવો ઘટતો નથી; અને તેથી નિઃ ઃશ્ાસરૂપ વેદોને ઉત્પન્ન કરનાર 
ગુરુરૂપ તેવા (અક્ષરાત્મક ) રૂપનું સ્મરણુ | કરીને, વેદના અયેનું પણુ સ્મરણ | કરીને ભગવાન્‌ 
પુરુષોત્તમ સમરણુમાં આવ્યું તે પ્રમાણે વાક્યો (અજુન પ્રતિ) ખોલ્યા. (ગીતા એ ઉપ- 
નિષદના અથેનું જ પ્રતિપાદન કરે છે) તેથી ખ્રહ્માના વિચાર પ્રસંગે (પણુ) ગીતાનાં વાડ્યોનો 
પણુ ઉપન્યાસ કરી વિચાર કરવામાં આવે છે. તેના (અજુનના ) અધિકાર પ્રમાણે ખ્રહ્મવિવારનું 
નિરૂપણુ કરીને ભગવાને પોતે ઇુપાલુ હોવાથી ફરીથી “ખધામાં વધારે ગુ” (ભ. ગી. 
૧૮. ૬૪) ઇવાદિ શ્લોકો વડે ભક્તિ અને પ્રપત્તિનું જ કથન કર્યું. આથી (ગીતામાં) પહેલાં 
જે ખધા નિણ્‌યો કહેવામાં આવ્યા તે (ભક્તિના) અંગ તરીકે કહેવામાં આવ્યા છે એમ 
નિશ્ચય જાણુવું, કારણુ કે “હું તમારૂં વચન પાળીશ?” (ભ. ગી. ૧૮. ૭૩) એ પ્રમાણે 
અજુનને તે જ પ્રકારે જ્ઞાન થયું છે. ત્ર વડે તે સ્મૃતિના મૂલભૂત નિગ્ાસનું- વેયું 
પણુ કથન છે. વ્યાસ પણ સાનાંશ હે ના (વેદાન્તસૂત્રમાં વ્યાસ પોતાનાં ખનાવેલાં પુરાણોનો 
ઉપન્યાસ કરે છે તેમાં ) દોષ નથી, 


૧.૨૦૮] શખ્દવિશેષાધિકરણ પૃ 


ઉપક્રમ ખલવાન્‌ છે એમ શંકા કરીને સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે કે 


ઝર્મવનેજસ્ત્વાસદ્વપટ્જ્ઞાત્ત નેત્તિ ચેત નિત્ાચ્યત્વાર્વ 
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નાનું સ્થાન હોવાથી અને ત્રીહિ વગેરેની સાથે સર'ખામણી હોવાથી 
(વાક્યનો અથે પરમાત્મા) નથી એમ ન્ે કહેતા હો તો, ના, ફારણુ કે 
(હૃદયમાં જ ) સાક્ષાત્કાર થાય છે અને આકાશની સાફેક આભ (શ્રીહિ 
ઇત્યાદિની સર'ખામણી ) છે. 

(પૂર્વપક્ષ) અરે ! વ્યાપક ઈશ્વર હૃઘ્યદેશમાં સ્થિતિ કરે અને ત્રીહિ વગેરેના જેવું 
રૂપ ધારણુ કરે એ ચોચ્ય નથી. તેથી અમેજ અલ્પ-છે ઓળજઃ-હુદ્યસ્થાન-જેનું તે સર્સ- 
થરોજ1:; અને તેનો ભાવ તે અર્મજેજ્ર્સ્લ (અલપ હૃદ્યસ્થાન હોવાપણું ). આ કારણુથી અને 
ડાંગૅેર વગેરેની સાથે સરખામણી કર્યાથી પરમાત્મા ( અન્તરાત્તન્‌ પુરષ: ) એ વાડ્યનો 
અર્થ નથી, 

(સિદ્ધાન્ત) એમ ન્ને કહેવામાં આવે તો (અસે કહીએ છીએ કે) ના, કારણુ કે (તે 
પ્રકારે) સ્ાન-દશેન-થવું યોગ્ય છે. પહેલાં પ્રથમ દોષનો (સૂત્રકાર) પરિહાર કરે છે. હૃઘ્યમાં 
ખ્રહ્માને જાણુવાનું શડય હોવાથી તેને-હુદ્યને-ખ્રહ્માના સ્થાન તરીકે વણુવવામાં આવ્યું છે. 
નિદિધ્યાસન પછી જ (બ્રહ્મનો) સાક્ષાત્કાર તેના-જીવના-અન્તઃકરણુમાં જ થાય છે. આનું 
નામ ત્તિત્ાચ્યત્વમ્‌-ઓળખાવાપાગું અથવા સાક્ષાત્કાર. ભક્તિમાં તો ખહાર પણુ (પ્રહ્ધાનો 
સાક્ષાત્કાર) થાય છે એટલો તફાવત છે, 

હુવે સૂત્રકાર દ્વિતીય દૂષણુનો પરિહાર કરે છે કે ળ્વં વ્યૉનવલ્‌. વ્વમ્‌-આ પ્રમાણે- 
ખ્રહ્માને ડાંગેર વગેરેની સાથે જે સરખાવવામાં આવ્યું છે તેનું પ્રયોજન એ ફે તે ખ્રહ્મ 
(જરાયુજ વગેરે) ચાર પ્રકારનાં પ્રાણીઓની અન્દર આવેલું છે. જેમ “ચાર પ્રાદેશમાત્ર 
ઉપરવો” (આપ. શ્રો. સૂ. ૧૧. ૧૧. ૧) એમ (શ્રોત સૂત્રમાં કહેવામાં આવ્યું છે અને 
જેમ તે પ્રાદેશમાત્ર છિદ્રોમાં વ્યાપક આકાશ પ્રાદેશમાત્ર જણાય છે) તેમ ચાર પ્રકારના 
પ્રાણીઓના હદ્યાકાશમાં પ્રકટ થએલા સશ્ચિદાનન્દસ્વરૂપ અને સવેતઃપાણિપાદ્ાન્ત પર- 
માત્માનું સ્વરૂપ ત્રીહિ વગેરેના જેવું (જણાય છે). આ સૂત્રના પૂવેપક્ષ અને સિદ્ધાન્તમાં 
આવેલા બે સ્તકાર વડે ખીજ આવાં વાક્યોમાં આવેલા પૃર્વપક્ષ અને સિદ્ધાન્તમાં આવેલા 
વિચારની અધિકતા અને સમાધાનનું ગ્રહુણુ થાય છે. તેથી “અત છવ પ્રાળઃ” (બ્ર. સૂ. 
૧. ૧૧. ૨૨) સૂત્રની માફેક (આ સૂત્રનું) સ્વતન્ત્ર અધિકરણુ થઈ શકે એમ પણુ સૂચન 
કરવામાં આવ્યું. ૭ 

(જીવની તુલ્યતા દર્શાવનારા) ખાધકતત્ત્વની શંકા કરીને સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે ફે 


સસ્મોગવ્રાતિરિત્તિ ચેજ્ઞ વેશોજ્યાત્‌ ।૨૨।૮। 
(જે પરમાત્મા સર્વના હૃદયમાં રહે તો તેમને) સસ્ભોગની પ્રાસિ 


થાય, એમ જે કહેવામાં આવે તો અસે કહીએ છીએ ફે ના, કારણુ કે 
(ખ્રહાસાં જીવના કરતાં ) વિશેષપણું છે. 


ર૦ ચાણુભાષ્યાનુવાદ_ [૧.૨.૮ 


જે બધાના હૃલ્યમાં ભગવાન્‌ જીવની માકક રહે તો જીવની માફક તેમને પણુ સુખ 
અને દુઃખનો સાક્ષાત્કાર અને તેનાં સાધનાદિનો સ્વીકાર કરવો પડે. 

આમ ને કહેવામાં આવે તો અમે કહીએ છીએ કે ના, કારણુ કે વિશેષપણું છે. 
વિશેષનો ભાવ એટલે વેરેષ્ય, અને તે કારણુને લીધે એટલે ઘેજ્ઞેવ્યાત્‌. સવૈરૂપત્વ, આનન્દ- 
ટૂપત્વ અને સ્વકણૃત્વ એ વિશેષ છે. તેનો ભાવ એ વેશેષ્ય બ્રહ્મમાં છે, જીવમાં નહિ. તેથી 
જવને જ ભોગ પ્રાત થાય છે, ખ્રહ્મને નહિ; આ પ્રકારના અથેનું સૂચન “જેન્ઞેષ્જ” પદ વડે 
શાય છે. (પ્રહ્મને) અપેક્ષિત જ ભોગ હોય છે, અનપેક્ષિત નહિ. નહિ કે પરમાત્માને ભોગનો 
અભાવ જ છે, કારણુ કે (એમ માનવામાં) હુવે પછીથી આવતા (ત્રીજા) અધિકરણુનો 
વિરોધ આવે. જેમ ઇન્દ્રિય વગેરેના અધિછાતા દેવોને અપેક્ષિત જ ભોગ હોય છે (તેમ 
છહ્મને પણુ અપેક્ષિતનો જ ભોગ હીય છે). તર્વનમસિ વગેરે વાક્યોના આધારે એમ 
જણાય છે કે જીવને પણુ ખ્રહ્મભાવ થાય ત્યારે તેને (જીવને) પણુ ખ્રહ્મની માફક અપેક્ષિત 
ભોગ થશે, ૮ 


“-----ર-------.ૂ---ન-------*-----ર------ 


અત્તા ચરાચરાધિકરણ 


- ------“-“-ક-૮--સ્--- 


“જેના ખ્રહ્મ અને ક્ષત્ર બન્ને ઓદન-ખોરાક-છે; મૃત્યુ જેનું ઉપસેચન, ચટણી, છે; તે 
ક્રેયા સ્થળમાં રહે છે એમ ખરેખર કોણુ જણે છે ?” (કઠ, ૧. ૨. ૨૫) આ પ્રમાણે કઠં- 
વધ્દીમાં વાક્ય છે. આ વાડ્યમાં ખ્રહ્મ અને ક્ષત્રને ખોરાક તરીફે વણુવીને (ચન માં આવેલા) 
ચત્‌ શખ્દના અયેને ભોક્તા તરીકે વણૅવ્યો છે. 

તેમાં સંશય થાય છે કે એ જીવ છે કે ખ્રહ્મ, (બ્રહ્મ) સચ્ચિદાનન્દરૂપ છે અને સર્વના 
ઉપાસ્ય છે એમ પહેલા ખે અધિકરણુ વડે સિદ્ધ થયું. (હુવે બ્રહ્મ) સર્વના ભોક્તા છે એમ 
આ અધિકરણુમાં સૂત્રકાર સિદ્ધ કૅરે છે. 

જેનો વધ શડ્ય નથી એવા ખ્રહ્મ અને ક્ષત્રનું, અને સવને મારનાર મૃત્યુનું, ભક્ષણુ 
જુરનાર પદાથે જીવ ન જ હોય, તેથી અહીં સન્દેહુ શી રીતે સમ્ભવે ? 

આ પ્રમાણે શંકા થાય તો (ભાષ્યકાર ) કહે છે કે (અહીં સન્‍્દેહુને સ્થાન છે), કારણુ કે 
ખોરાક અને ચટણીનું રૂપક હોવાથી અને સ્થાન વિધેનું અજ્ઞાન હીવાથી જીવનો ષમે નેવામાં 
આવે છે. સર્વવ્યાપક અને પોતાના હૃદ્યમાં પણુ પ્રકાશતા પરમાત્માનું “એ કયો છે એમ 
ખરેખર કોણુ જાણે છે??? (કઠ, ૧. ૨. ૨૫) એ પ્રમાણે (સ્થાન વિષેનું) અસ્તાન ધટી શકે 
નહિ, વળી, (બ્રહ્મમાં) અલૌકિક શક્તિ છે, તેથી (પ્રહ્મનો ધમે પણુ સ્કુરે છે), એટલે અહીં 
સન્દેહુ ઉત્પન્ન થાય છે. 

(પૂર્વપક્ષ) તેમાં (બ્રાહ્યાણાદિ પ્રાણીઓની [હૈંસા) શાસ્ત્રમાં નિષિદ્ધ હોવાથી,. લોકિકે 
ભોજનની માકૂક વણુન હોવાથી, અને સ્થાન વિષેનું અસ્નાન હોવાથી ઉપાસના વડે પ્રાસ 
કરેલા અલોકિકે સામર્થ્યવાળો કોઈ જીવ (અથવા) મહાદેવ વગેરે દેવ ભોજન કરનાર હુરે; 
પણુ તેનાથી વિરુદ્ધ ધમેવાળા (અર્થાત્‌ અનિષિદ્ધ અને અલોકિક ભોજન કરનાર), કોઈ ને 
ઝ્લેશ ન આપે ઇજવાદિ ધમૅવાળા ભગવાન્‌ (ભોક્તા) થઈ શકે નહીં. તેથી ઉપાસનાથી 
મેળવેલા મોટા પ્રભાવવાળો જીવ જ વાઝ્યનો અયે છે. 


દેતોઈ 
દ્વ 


૧.૨, ૧૨] ગૃઢાં પ્રવિણે-ઇયાંધેકરગ 


(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂવેપક્ષ પ્રાત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 


ગત્તા અરાસરચદળાત્‌ ।શરારા 
ભોક્તા (ભગવાન્‌ છે), કારણુ કે ચર અને અચરનું ગ્રહણુ છે. 

અત્તા-ભોક્તા-ભગવાન્‌ જ છે. શાથી? ત્તમત્તસ્ત્રહ્ળાત્‌-ચર અને અચરનું ગ્રહણુ 
છે તેથી. ચર એટલે સવે પ્રાણીઓના વધને માટે કરતું મૃત્યુ. અચર એટલે કોદનાથી પણ્‌ 
ખસેડી શકાય નહિ એવું ખ્રહ્મ અને ક્ષત્ર રૂપ. તે બેનો ભોક્તા જીવ ન થઈ શકે, કારણુ કે 
“સત્રાવ્યસિજ્ઞય ₹૪: સ સ્વાર્થાનતિસરૂનતાત્‌' (શ્લોક. ૨. ૧૧૪) “જ્યાં અતિશય 
જેવામાં આવે છે ત્યાં તે અતિશય પોતાના અરથેનો ત્યાગ કરતો નથી” એ પ્રમાણે ન્યાય છે. 
(ખ્રહ્મનું) ભોડ્તૃત્વ દર્શાવવાને માટે જે લોકિકે જેવું વચન છે તે તો આપણા જેવાને સમજણુ 
પડે તેટલા સારું છે. (ભગવાન્‌ ) પ્રલયના કર્તા છે, તેથી (બ્રહ્મ ક્ષત્રાદિનો ભોગ ) અયુક્ત નથી. 
(ભગવાન) સવૈત્ર વિદ્યમાન છે છતાં પણુ તેમનું સાન થતું નથી એટલે ભગવાન્‌ ચક્ષુનો 
વિષય બનતા નથી, અને આ દખિથી તેમના સ્થાન વિષેનું અગ્ઞાન કહેવામાં આવ્યું છે. ખ્રહ્મ 
અવે ક્ષત્રને પણુ મોક્ષની જરૂર હીવાથી, મૃત્યુના સમ્ખન્ધથી જ ભોગ કરનાર ભગવાનમાં 
પ્રવેશ કરવાને માટે તેઓનું (બ્રહ્મ અને ક્ષત્રનું) જે યોગ્ય ર૫ છે તેનું જ નામ ઓદન- 
ખોરાક. પ્રાણુનો પણુ ભગવાનમાં જ લય થવાથી મૃત્યુ પણ ત્યાં જ લય પામી આગળ જન્મ 
મરણુ વગેરેનો અભાવ સિદ્ધ કરવાને ભગવાનમાં જ પ્રવેશ કરે છે. તેથી આ વાય્યમાં ખ્રહ્મા, 
ક્ષત્ર અને મૃત્યુનું ભોગ્ય વસ્તુ તરીકે વણેન કરેલું હોવાથી ભોગકર્તા ભગવાન્‌ જ છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ૯- 

અરે! આ પ્રમાણે (ખ્રહ્માના ભોકતૃત્વનું) શા માટે પ્રતિપાદન કરો છો ? પૂર્વપક્ષના 
ન્યાય પ્રમાણે યમ અથવા ખીન્ને કોઈ મૃત્યુને સાધનરૂપ ખનાવીને સર્વ પોતાને વશ કરી 
દેશે; તો પછી આ વાડય જીવનું જ પ્રતિપાદન ઝરનાઝે કેમ ન થઈ શકે ? 

આથી સૂત્રકાર કહે છે કે 

પધજરળાસ્ત 1।1(1૨1₹૦। 
અને ( બ્રહ્મનું ) પ્રકરણ છે તેથી. 

આ પ્રકરણુ ખરેખર ખ્રહ્માનું છે. “ જન્મતા નથી” (કડૅ. ૧. ૨. ૧૮) એ પ્રમાણે 
આરસમ્ભ કરીને “બેઠેલા છે છતાં પણુ દૂર જાય છે.” (કડ. ૧. ૨. ૨૦) ઇત્યાદિ વડે (બ્રહ્મનું) 
માહાત્મ્ય વણુવીને અન્તે “ જેના ખ્રહ્મ અને ક્ષત્ર ખોરાક છે” (કઠ. ૧. ૨. ૨૫) એ પ્રમાણે 
કહેવામાં આવ્યું છે. તેથી પ્રક્રણુને અનુસરીને પૂર્વાક્ત પ્રકાર પ્રમાણે અહીં ખ્રહ્મનું જ વાક્ય 
છે. એમ ન માનીએ તો પ્રજૃુત વિષય-ખ્રહ્મ-નો યાગ અને અપ્રકૃત વિષય-જીવ-ની કલ્પના 
પ્રાસ થાય એમ સ્ત નો અથે છે. ૧૦ 


ગુહાં પ્રવિષ્દો-ઇત્યધિકરણુ 
ગુણ ષવિછાવાત્સાનો છિ તટ્રોનાત્‌ ।રારાશ્શ 
ગુહામાં-હુદયાકાશમાં-દા'ખલ થએલા બે આત્માઓ ( જીવ અને બ્રહા 


છે), કારણુ કે તે બેનું જ ત્યાં પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે. 


ર2 અણુભાષ્યાનુવાદ [૨*૨,૧ 


“ખહુ ઉપર આવેલા સુકૃત લોકમાં હૃલ્યાકાશમાં પ્રવેશ પામેલા આ ખે શ્દતનું પાન 
કરે છે. ખ્રહ્માવેત્તાઓ, પાંચ અગ્નિની પૂજા કરનારાઓ અને ત્રણુ નચિકેતસ્‌-અસ્િની પૂજ 
જુરનારાઓ (આ બેને) છાયા અને તાપ-તેજ-કહે છે.” (કઠે. ૧. ૩. ૧) આ પ્રમાણે તેની જ 
(ચસ ત્રણ ત્ત ક્ષત્ર સર એ વાડ્યની જ ) પછી વચન છે. 

(આમાં સંશય થાય છે કે) આ વાડય ખ્રહ્માનું પ્રતિપાદન કરે છે કે ખીનનનું. ને આ 
વાડેચને ઉત્તરવાક્યના શેષ-અંગ-તરીકે માનીએ તો વ્યાં (ઉત્તરવાડયમાં) જીવનું પ્રકરણુ 
હોવાથી (વિષયવાડય) ખ્રહ્યાવાક્ય થઈ શકે નહિ. નને પૂર્વવાક્યના અંગ તરીકે માનીએ તો 
( વિષયવાડ્ય) ખ્રહ્માવાક્ય થઈ શકે. આ પ્રમાણે પ્રકરણુ વડે નિણુય થાય છે. વિષયવાક્ય આ 
બે પ્રકરણુની વચમાં આવેલું છે, તેથી આ પ્રકારનો સન્‍્દેઠુ થાય છે. અથેનો ને વિચાર કર- 
વામાં આવે તો વિષયવાડ્યમાં (ચિવસ્તો એ પ્રમાણે) દ્વિવચનનો નિર્દેશ હોવાથી (વિષય- 
વાક્યને) પૂવેપ્રકરણુના અંગ તરીકે માનવામાં ખદ્ધ અને સુક્ત જીવનું વણુન થરો; ને ઉત્તર- 
પ્રકરણુનું અંગ માનવામાં આવે તો ઇન્દ્રિય અને મન એ બેનું નિરૂપણુ થશે. (પ્રકરણુ અને 
અથે એ) ખજ્ઞે પ્રકારે પણુ ખ્રહ્માનું વાક્ય નહિ થાય, કારણુ કે વિષયવાડ્યમાં (જીવ અને ખ્રહ્ધા 
એ) અજ્ઞેનું સખ્યત્વે પ્રતિપાદન છે. ખ્રહ્મવાક્ય માનીએ તો પણુ (મોક્ષરૂપી) પ્રયોજનની 
સિદ્ધિ નથી, (કારણુ કે એકલા ખ્રહ્મના જ પ્રતિપાદનથી શ્રૃતિ મોક્ષ આપી શકે છે; જ્યારે 
અહીં તો ખ્રહ્મ સિવાયના ખીજા પદાથેનું પણ પ્રતિપાદન છે). 

હુવે ને વાદી એમ માને કે આ વચન ઉપનિષદનું છે અને ખીજે સ્થળે આ ખાખતનો 
નિણૅય છે નહિ, તેથી આ વાક્ય જીવ અને ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરે છે એમ માનીએ તો પણુ 
તે બેનો અભેદ હીવાથી વાક્ય ખ્રહ્મનું જ પતિપાદન કરશે એમ કહેવું ખરોખર છે; તો 
(જવાખમાં કહેવાનું કે) છતાં પણુ આનો નિણ્‌ય કોણુ કરશે ? પ્રકરણુ કે અથે ? આ ખઅજ્ઞેય 
સન્દિગ્ધ હોવાથી વિચાર કરવો અયુક્ત છે, ( એમ પૂર્વપક્ષી કહે છે. ) 

આ વસ્તુસ્થિતિ પ્રાત થતાં સમાધાન નીચે પ્રમાણે છેઃ--વિચારશાસ્્ર સન્દેહૂનું નિરા- 
કરણુ કરે છે, અને સન્દેહનો નિણુય તો પદની શક્તિવડે જ કરવો જેઈ એ; “ગુહા? અને 
“આતપ? શખ્દો વડે અનુકમે જીવ અને જીવથી ઉત્કષ બતાવવામાં આવેલો હોવાથી વિષય- 
વાક્યમાં પણુ (સંશયની ખદ્ધ જીવ કે સ્રુક્ત જીવ અથવા જીવ કે ખ્રહ્મા એ પ્રમાણે) ખન્ને 
કોટિ માનવામાં દોષ નથી. ૧૬. “ત્તતસું પાન કરનારાં બે” (કઠ. ૧. ૩.૧) આ વાક્યમાં આ 
પ્રકારે સૈશય થાય છે કૈ અહીં શ્રૃતિ બે જીવનું નિરૂપણુ કરૈ છે, કે જીવ અને ખ્રહ્મનું 
નિરૂપણ કરે છે. 

(પૂર્વપક્ષ) તેમાં ખ્રહ્મપ્રકરણુ સામાન્ય છે અને “પણુ જે અવિજ્ઞાનવાળો છે” (કઠ, 
૧. ૩. ૫) એ પ્રમાણે આગળ વિદ્વાન્‌ અને અવિદ્રાનનું વણુન કરવામાં આવનાર છે, તેથી એ 
વાક્યને સાથેક કરવાને માટે ખન્નેનો-ખદ્ધ જીવ અને સુષ્ત જીવ એ બેનો-પહેલો નિરેશ 
ચોગ્ય છે. મન્ત્રમાં પણુ ક્રતનો અથે સ્વગે અને મોક્ષરૂપી સુખ છે. (પ્રવૃત્તિ અને નિવૃત્તિ) 
આ બે માગે વેદમાં વિહિત હોવાથી તેમને (મન્ત્રમાં) સુષ્ઠુત લોક કહેવામાં આવ્યું છે. 
ગુયા એટલે તત્ત્વવિચાર અથવા હૃદલ્ય. તેનું એકવચન તો જાતિની અપેક્ષાએ છે. પરમપરાધે 
એટલે સત્યલોક, કારણુ કે વાં (પ્રવૃત્તિવાળો અને નિવૃત્તિવાળો એ) ખન્ઞે ભોગ (કરી શકે) 
છે. અવિદયાથી પ્રકાશ ઢંકાએલો હોવાથી અવિદ્વાનને છાયા, અને ખ્રહ્મસ્ઞાનથી અવિ પ્રકાશ 
હોવાથી વિદ્ાનને આતપ-તેજ-કહેવામાં આવ્યું છે. તેથી જ ખ્રહ્માને જાણુનારાઓ વિદ્વાનના 


૧. ૨.૧૧] ગુહા પ્રવિછો-ઇત્યધિકરણુ દ્ઝ 
સ્વરૂપનું વણુન કરે છે; અને પાંચ અન્તિની ઉપાસના કરવાવાળા અને ત્રિણાચિકેત પુરુષો 
ખીજાના-અવિદ્વાનના-સ્વરૂપતું_ વણુન કરે છે. ઇન્દ્રિય અને મન જડ છે તેથી તે વાક્યાથમાં 
ઘટતા નથી, જ્યારે વાક્યાથેનતો સમ્ખન્ધ હીય ત્યારે જ વિશેષણુનો નિણુય થઈ શકે છે, 
(અન્યથા નહીં એ સામાન્ય ન્યાય છે). તેથી ખદ્ધ અને સ્ક્ત જીવના તાત્પયેમાં (આ 
વિષયવાડય ) ઘટતું હીવાથી અને તેના જ પ્રકરણુનો પાઠ હીવાથી અહીં ખ્રહ્દાવાડ્ય નથી, 


(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રકારે પૂવેપક્ષ પ્રાત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 


શટ વવિણાવાતતાનો । 


“ગુહા? એટલે હૃઘ્યાકાશ. હમાં એકવાર એક સમયે પ્રવિણ થએલા (બે આત્માઓ) 
જીવ અને પરમાત્મા છે, કારણુ કે “આ જીવ આત્માની સાથે પ્રવેશ કરીને?” (છા. ૬. ૩. ૨) 
એ પ્રમાણે ખન્ઞેના પ્રવેશનું (શ્રતિમાં) શ્રવણુ છે. એક જ હૃલ્યાકાશમાં બે જીવો પ્રવેશ કરી 
શકે સિ શ્રતિનો અર્થે તો આ પ્રમાણે ર સમ્ભવે છે છે. પૂર્વ પિયરમાં (બર. સૂ. ૧. ૨. ૯-૧૦) 
જેમ ભગવાનમાં અભિલષિત ભોગ સિદ્ધ કર્યો તેમ (જીવની સાથે ભગવાનનો ભોગ એ 
પ્રમાણે) બીન પ્રકારે પણુ “ત્ઠત અને સય એ પરષ્રહ્મા છે? (મહાના. ૧૨, ૧) એમ 
ત્રત અને સત્યના ખ્રદ્માત્વનું પ્રતિપાદન કરેલું હડ 'ડોવાથી સ્વર્પામૃતનું પાન કરનારા એ બે છે 
(એમ આ અધિકરણમાં પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું છે). ' સુષ્ઠુત' પણુ ખ્રહ્મ જ છે, કારણુ કે 
“તેથી તે સુપૃત કહેવાય છે છે” (તે. ૨. ૭) એવી શ્રતિ છે. એ જ (સુજુત જ) લીક (એમ 
સુજ્લસસ્ન જોજે નો અથે છે). અને અહીં (સત્ત સિર એ પ્રમાણે) ઉપચારથી જ ષછી 
વિભક્તિ છે. અથવા (તેનો અથે) પરમપરાધેની-સત્યલોકની-ઉપર આવેલું અક્ષરષ્રહ્ધ છે, 
કારણુ કે ત્યાં વસતા ખ્રહ્માદિને દશૅન થાય છે.  છાયા' નો અથ (બ્રહ્મનું) પ્રતિબિષ્બ થાય 
છે, કારણુ કે જે જીવને સાયુજ્ય પ્રાત થયું છે તે જીવ પણુ બ્રહ્માના જેવો જ હોય છે. આ 
ફના જીવથી પણુ ખ્રહા વિશિણ છે, કારણુ . કે તેમાં આનન્દ પ્રકટ છે. આથી ખ્રહ્યાને 
' આતપ? કહેવામાં આવ્યું છે અને આ રીતે પરોક્ષવાદ છે. (સ્રાન, ઉપાસના અને કમે) એ 
શ્રશેં કાણ્ડોમાં પણુ તે જ વાદ છે, તેથી (વ્રજ વિર: પઞ્ચ, તિળાચિજેતા$ એ ત્રણુ 
શખ્દોથી અનુક્રમે જ્ઞાની, ઉપાસક અને કમે એ) ત્રણુનું ગ્રડુણુ કરવામાં આવ્યું છે. તેથી 
આ બે અથે યુક્ત છે એમ “રિ” શખ્દનો અયે છે. 

અરે, આ જીવ અને ખ્રહ્મનું પ્રકરણુમાં નિરપણુ ન હોવાથી આમ કેમ હોઈ શકે ? 

આના ઉત્તરમાં સૂત્રકાર કહે છે કે તર્શાનાત્‌-(જીવ અને ખ્રહ્મા) એ બેનું દશન, 
નિરુૂપણુ, છે તેથી. જીવ અને બ્રહ્માનું પ્રતિપાદન કરવાનું છે તેથી (ઉપનિષદમાં) “ મવુષ્ય 
મરી જાય છે લ્મારે આ શંકા થાય છે. કેટલાક કહે છે કે તે છે, અને કેટલાક કહે છે કૅ તે 
નથી; તમે મને ઉપદેશ આપો તો હ આ ન્ાણી શકુ?” (કડ. ૧. ૧. ૨૦) એ પ્રમાણે જીવ 
વિષેનો પ્રશ્ન કરવાંમાં આવ્યો છે, અને “ધમેથી અન્યત્ર, અધમેથી અન્યત્ર, આ કૃત અને 
અમૃતથી અન્યત્ર, ભૂત અને ભવ્યથી અન્યત્ર જે છે તે તમે જુઓ છો. તે તમે કહી” (કઠ. 
૧. ર. ૧૪) એમ ખ્રહ્મા વિષે પણુ પ્રશ્ન કરવામાં આવ્યો છે. તેમાં બ્રહ્મનું નિરૂપણુ કરીને 
જવનું નિરૂપણુ કશ્તાં ખન્ઞે સરખી રીતે મહાભોગ કરે છે એમ વણુન કરીને (મહાભોગ- 
રૂપી) ફલને માટે વચમાં સ્વરૂપનું વણુન કરે છે. તેથી આ ખ્રહ્મવાક્ય જ છે એમ સિદ્ધ 
થાય છે, ૧૧ 


દ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧૨.33 


યિ રૂ 
વરાષળાસ્ત ।૨।1૨૨૨ા 
અને ( જીવ અને બ્રહ્મનાં જ ) વિશેષણો છે તેથી, 

"પહેલાં જણાવેલાં વિશેષણો જીવ અને ખ્રહ્મમાં જ ઘટે છે. “ આત્માને રથી-રથમાં 
બૈસનારો-જાણુ” (કઠ, ૧. ૩. ૩), “તે માગની પેલે પાર જાય છે અને તે જ વિષ્ણુનું 
પરમ પદ છે” (કઠ. ૧. ૩. ૯) એ પ્રમાણેનું આગળતું વાક્ય પણુ જણાવે છે કે ખ્રહ્મ જીવને 
પ્રાસ કરવા યોગ્ય છે. તેથી, બીન્ન બધાનો ત્યાગ કરીને, (જીવ અને ખ્રહ્યા આ) બેનું જ 

૨ “ ર રૂ. લે ક 
કુથન કરવામાં આવેલું હવાથી, અને આગળ આવેલા વાક્યોના વિચારથી પણુ સિદ્ધ થાય છે 
જ ન ક છ ૦ 
જે આ ખ્રહ્માવાડ્ય જ છે. “સારી પાંખવાળા બે” (સુણ્ડ. ૩. ૧; શ્વે૦. ૪. ૬) એ વાડ્યમાં 
તો સન્દેહુ જ નથી, (તેથી તે વિષયવાક્ય ખની શકે નહિ.) પ્રકરણુમાં જે ખધી યુક્તિઓ 
આપવામાં આવી છે તે ખધીનો સસૃચ્ચય દર્શાવવાને સૂત્રમાં સ આવેલો છે, ૧૨ 


અન્તર ઉપપત્તેઃ અધિકરણુ 


-----4-૩૦--૦નઝૂૂ------ 


અસ્તર ૩૫૫ત્તેઃ 1૨1૨૨૨ 
(ચક્ષુની) અન્દર આવેલો પુરુષ ("પરમાત્મા જ છે) કારણુ કે 
તેમા સા।ક્ત છી. 

“ઝંખમાં આ જે પુરુષ જેવામાં આવે છે તે આત્મા છે એમ (આચાર્યે શિષ્યને) 
કહ્યું. તે (પુરુષ) અવિનાશી અને અભય છે અને તે જ ખ્રહ્મ છે. તેથી જે કે મનુષ્ય આંખમાં 
ઘી અથવા જલનું સિચન કરે છે, (તો પણ) તે ઘી અથવા જલ ખે પાંખોમાં જ જતું રહે 
છે.?' (છા. ૪. ૧૫. ૧) એ પ્રમાણે શ્રવણુ થાય છે. 

તેસાં સંશય થાય છે કે આ વાક્ય પ્રતિબિમ્ખ પુરુષની ખ્રહ્ઘા તરીકે ઉપાસના કરવી 
એમ પ્રતિપાદન કરે છે, કૅ ખ્રહ્મનું જ પ્રતિપાદન કરે છે. વિરુદ્ધ અથેવાળા શખ્દો હોવાથી 
આ સન્દેહઢુ થાય છે. 

(પૂરવપક્ષ) તેમાં “જણાય છે” એમ વચન છે, તેથી આ પુરુષ પ્રતિબિમ્ખ જ છે. 
“જહે સોમ્ય, હવે તારી પાસે આ અમારી-અશગ્નચિઓની-વિદયા અને આત્મવિઘા છે.” (છા. 
૪. ૧૪. ૧) એ પ્રમાણે ઉપસંહાર ન્વામાં આવે છે, તેથી ખ્રહ્મનું પ્રકરણુ સમાસ થઈ ગયું 
છે; અને તે-૬૫સઢાર-સિદ્ધ કરવાને માઢે આ વિષયવાડ્ય છાયાપુરુષની જ ઉપાસના દર્શાવે 
છે, અને તે જ યોગ્ય છે. (દક્યત્વ અને અમૃતત્વ ઇયાદિ) વિરોધ દૂર થાય તો જ વિષયવાક્ય 
ઠહ્યનો બોધ કરી શકે. વળી, (છાયા'પુરુષની ખ્રહ્ય તરીકે) ઉપાસના કરવાની હોવાથી તેમાં- 
જીવમાં-(અમૃવત્વ વગેરે) ખ્રહ્મના ધર્મોનો અન્વય (સહેલાઈથી ) થઈ શકશે. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રકારે પૂવપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અસ્લરઃ-આંખની 
અન્દર જેવામાં આવે છે એમ જેનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે તે પરમાત્મા જ છે. શાથી ? 
ઉપપત્તિ-યુક્તિ-છે તેથી. તેનું-પરખ્રહ્મનું--આંખની અન્દર થતું) દશેન ત્ષિઓએ જણાવેલું 
છે, અને તે ખરોખર ઘટી શકે છે. સવેત્ર ખ્રહ્માને નેતા (આચાય સહ્કામ જાખાલ) ખહાર 


૧,૨.૧૫] અન્તર ઉપપત્તેઃ અધિકરણ ટપ 


પાસે તે-આંખ-ઉત્તમ સ્થાન હોવાથી ત્યાં જ ભગવાનનો ઉપદેશ કરે છે. વળી, “તે અશિ- 
ઓએ પૃથ્વી વગેરે લોકોનું તારી આગળ વણુન કકે હું તો તને તે-ખ્રહ્મા-સમજાવીશ. ” 
(છા. ૪. ૧૪. ૩) એમ મહતૂનો-ખ્રહ્માનો-ઉપકમ છે. ખધાં પ્રતિખિમ્ખો પુરુષ હીવા ક એ 
એવો પણુ નિયમ નથી. તેથી કોઈ પણુ પ્રકારનો વિરોધ ન હોવાથી આ ખ્રહ્ઘાવાક્ય જ છે. ૧૩ 


સ્ચાનાહ્ઃ્યિપેશાસ્ ।૨૨ા૨ણા 


અને સ્થાનાદિનો (સ્થાન છે આદિ જેમનો એવા સયક્ામાદિ ધર્મોનો) 
વ્યપદ્દેશ છે તેથી. 

“ આને-આંખમાં જણાતા પુરુષને-તેઓ “ સંયદ્દામ? (સારાં કમેવાળો) કહે છે, કારણુ 
કે ખધાં કમનાં ફળો આની પાસે જાય છે. આ જ ખરેખર વામની છે, કારણુ કે આ જીવોને 
સવ ડમેનાં ફળો આપે છે. આ જ ખરેખર ભામની ( પ્રકાશવાળા) દે છે, કારણુ કે એ જ ખધા 
લોકોમાં પ્રકાશે છે.” (છા. ૪. ૧૫. ૨-૪). “વામ? એટલે કમનાં ફળ, કારણુ કે કમેનાં 
ફળ જ મનોહર છે અને તેથી તેને માટે કમે કરવામાં આવે છે. આંખમાં જણાતા પુરુષમાં 
કમેનાં ફળનો લય થાય છે અને તે જ કમેના ફૂળનું દાન કરે છે. તેથી એમ કહેવામાં આવ્યું 
છે કે તે અક્ષિષુરુષ સ્વગે અને મોક્ષરૂપી ફળ આપે છે. સર્વ લોકમાં પ્રકાશે છે એમ પણુ 
કહેવામાં આવ્યું છે. “શ છા: % ૧૫ . ૧) એમ તે જ અક્ષિપુરુષનો નિદેશ કરીને 
સ્થાનાદિકનું કથન છે. પ્રતિખિમ્ખરૂપ આત્માને _સ્થાનાદિનો વ્યપદેશ સભવતો નથી. આના 
જેવાં વાડ્યોનો પણુ આજ અયે થાય એમ ત્ત નો અથે છે. ઇન્દ્ર, વિરોચન અને 3 પ્રજાપતિના 
સવાદમાં “હે હે ભગવન્‌! જે આ પાણીમાં જણાય છે?” (છા. ૮. ૪) એ પ્રમાણે જે વણુન 
છે તે આસુર-અસુરોનો સિદ્ધાન્ત-છે; પણુ “જે આ આંખમાં પુરુષ જણાય છે” (છા. 
૮. ૭. ૪) ઇવાદિમાં અસુરોનો સિદ્ધાન્ત નથી. તેથી આંખમાં જણાતો પુરુષ ખ્રહ્યા જ છે. ૧૪ 
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અને સુખવિશિષનું કથન છે તેથી જ. 
!, (આમ) આગ્રહપૂર્વક ખ્રહ્માનું જ જા છે એમ શા માટે પ્રતિપાદન કરો છો ? 
થા. વાક્ય છે એમ માનવામાં ક દોષ છે ? 

આ પ્રકારે શંકા કરીને સૂત્રકાર કહે છે કે સતુલાવિરિ છા સિબાનાલ્‌. “ આ અમૃત છે, 
અભય છે, આ ખ્રહ્મ છે” (છા. ૪. ૧૫. ો આ પ્રમાણે (ઝુખવિશિષનું કથન છે). જે “આ 
આત્મા” (છા. ૪. ૧૫, ૧) એમાં ઉપાસનાનું વિ કરવામાં આવતુ હોય તો “ અમૃત 
વગેરે વચન (છા. ૪. ૧૫. ૧) વ્યથે થઈ જાય, કારણુ કે (અમૃત વગેરે) તે ધર્મા ઉપાસના- 
વિધિની પહેલાં જ બ્રહ્મમાં પ્રાસ થએલા છે. તેથી “ અમૃત? પદ વડે આનન્દ, “ અભય? વડે 
ચિત્‌ અને “રહ્ય વડે સત્‌ નો બોધ થાય છે, અને આ પ્રમાણે સચ્ચિદાનન્દરૂપ આત્મા એમ 
અક્ષિપુરુષનો નિર્દેશ કરીને સુખવિશિષણ્--આનન્દરૂપ-આત્માનું કુથન છે. સતૂ અને ચિત્‌ એ 
બે ખ્રહ્મનો બોધ કરી શકતા નથી તેથી “૪તમ્‌' એમ સુખનો જ નિદેશ કરવામાં આવ્યો 
છે. તેથી સ્ુખવિશિષ્ પદાર્થનું કથન હોવાથી જ આ ખ્રહ્મવાક્ય છે. આ સુખ્ય યુક્તિ છે એમ 
તવ શખ્દનો અથે છે. સત્‌ વગેરેનો સસુચ્ચય ત્ત વડે કરવામાં આવે છે. તેથી અક્ષિપુરુષ 


છ્હ્ઘા જ છે. ૧૫ 
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અને જેમણે ઉપનિષદનું અધ્યયન કરેલું છે એવા વિદ્દાનની 
(દેવયાન નાસની) ગતિનું (અહીં) કથન હોવાથી. 

(સચ્ચિદાનન્દરૂપ અભિધાનથી) સ્વરૂપતઃ નિણ્‌ય કરીને (હુવે) ફૂલની દષ્િથિ સૂત્ર- 
કરાર નિણ્‌ય કરે છે. ત્રુતોપત્તિષસ્જસ્ન-શ્રવણુ કરેલી છે ઉપનિષદ, વિદ્યા, જેણે; તેની- 
વિઠ્દાનની-જે દેવયાન નામની ગતિ તે અક્ષિપુરુષના જાણુનારને પણુ હીય છે એમ કહેવામાં 
આવ્યું છે. (ઉદ્દાહરણ તરીકે) “હવે નને આના રી પા ઉપાસકના ? સસ્ખન્ધમાં 
તેના મરણોત્તર તેના પુત્રો ઓધ્વદેહિક કમ કરે કે ન કરે તો પણુ તે (મરણુ પામેલા ઉપા- 
સકો) અર્ચિર્માર્ગે જ જય છે.” (છા. ૪. ૧૫. ૫) આ પ્રમાણે આરમ્ભ કરીને “ચન્દ્રમાંથી 
વિદ્યુતમાં જય છે અને ત્યાં વાળા માણુસોને અમાનવ પુરુષ ખ્રહ્મ તરફ લઈ જાય છે. આ 
દેવપથ ( અથવા ) ખ્રહ્મપથ કહેવાય છે. આ માર્ગે જનારા માણુસો આ મતુએ ઉત્પન્ન કરેલા 
સંસારરૂપી ચકુમાં આવતા નથી.” (છા. ૪. ૧૫. પ). ખ્રહ્મવેત્તાને પણ્‌ પુનરાવૃત્તિ વિનાનો 
આ જ માગે હોય છે. પહેલાં જે કહેવામાં આવ્યું છે તે ખધાનો સસુચ્ચય કરી અધ્િકરણુ 
પૂણે થયું એમ ત્ત શખ્દ દર્શાવે છે. ૧૬ 
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અસ્થિરતા અને અસસ્ભવ હોવાથી (બ્રહ્મથી) અન્ય 
(વાકયાથ થઈ શાકે) નહે. 

ફરીથી સૂત્રકાર આ જ અધિકરણનો નિષેધદ્રારા વિચાર કરે છે. 

શ અરે! ? (ચક્ષુમાં પડેલા થા) પ્રતિબિમ્બની ખ્રહ્મત્વે ઉપાસના કરવામાં 
આવે છે એ પક્ષમાં પણુ સવ ઘટી શકે છે, કારણુ કે ખ્રહ્મના ધમેના કથનથી જ ઉપાસના 
ઘટે છે. આમ પ્રતિબિમ્ખને સ્રુખ્ય વ્યવહારવાળા ખ્રહ્મની તુલ્યતા પ્રાત થતાં (પાછલાં સૂત્રોમાં 
જણાવેલી ) ખધી યુક્તિઓ ખરાખર ઘટે છે. 


(સિદ્ધાન્ત) આ કારે પૂરવપક્ષ પાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે ર્તર-ખ્રહ્મયાથી અન્ય- 
છાયાપુરુષ અહીં વાડ્યાથે થઈ શકશે નહિ, કારણુ કે અનવસ્થિતિ--અસ્થિરતા-છે. ચ$ છવ 
ઇત્યાદિ વાક્ય ઉપદેશકનું હીવાથી ઉપદદેણાની જ આંખમાં આવેલા પ્રતિબિમ્ખની ઉપાસના 
થાય, અને તેમ થાય તો આચાય વષ્તતાને (પોતાની આંખમાં આવેલા પ્રતિબિમ્ખનું ) દશન 
ન થવાથી તે (વક્તા ) પ્રમાણભૂત ગણી શકાય નહિ, ( અને ક અસ્થિર થઈ 
જાય). વળી, દ્રછા જતો રહે તે વખતે પ્રતિખિમ્ખ (પણ) જતું રહે, (અને તેથી પ્રતિબિમ્ખ 
પુરુષ અસ્થિર થઈ જાય.) જે ( ઉપદેશ સમયે શિષ્ય અને બીને. કોઈ એમ ) બે જણુ હોય 
તો પ્રતિબિમ્ખ પણ ખે થાય, ( અને તેથી ક્રુતિમાં જે એક પુરુષનો ઉપદેશ કરેલો છે તે 
વ્યથૈ થઈ જાય અને તેથી અસ્થિરતા પ્રાત્ત થાય.) ઉપાસનાના સમયે તો (નેત્રો બન્ધ કરવામાં 
આવે છે તેથી પ્રતિબિમ્ખનો અભાવ હીય છે એટલે તે પ્રતિબિમ્બપુરુષ ) ઘણો જ અસ્થિર 
થઈ જાય છે. (પભી સણિત જેમ યાગાદિ કરવામાં આવે છે તેમ ) જે ખીજ પુરુષની સાથે 
ઉપાસના કરવામાં આવે તો પણ શ્રવણ અને મનનમાં (પ્રકારભેદ હોવાને લીધે, શ્રવણુ સમયે 
એકલો શિષ્ય જ, અને મનન સમયે શિષ્ય ઉપરાંત ખીજ કોઈ હોય એ પ્રમાણે પ્રકારભેદ 
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હોવાથી ) ઉપાસના ભિજ્ઞ થવાથી તેની અનવસ્થિતિ થાય છે. ( શ્રવણુ સમયે વક્તા હોય છે 
તેથી) જે વક્તા શિષ્યની પાસે હાજર હીવો જેઈએ એ નિયમ સ્વીકારીએ તો ( હાજર 
રહેવાનો ) આગ્રહ પ્રાસ થાય, અને (ગુરુ નિયમપૂર્વક' હાજર ન રહી શકવાથી) ઉપાસનાની 
ધણી જ અનવસ્થિવિ પ્રાતત થાય છે. 

વળી, ઉપાસના મન વડે કરવાની હોય છે, અને મનમાં તો પ્રતિખિમ્ખષુરુષનો સમ્ભવ 
હીતો જ નથી, તે ઉપરાંત પ્રતિબિમ્ખપુરુષની પાસે (અમૃતત્વ) જેવા ધર્મો સમ્ભવતા નથી. 
(પ્રતિબિમ્ખની જ ઉપાસના કરવામાં આવે તો ઇન્દ્રવિરોચનસવાદમાં જણાવ્યા પ્રમાણે ) 
આસુશ્ત્વ પ્રાસ થાય એમ ત્ર નો અથે છે. તેથી આંખની અન્દર જે ભગવાન્‌ સ્વાભાવિક 
રીતે જ રહે છે તેનું જ પ્રતિપાદન કરનાર આ વાડ્ય છે એમ ચિદ્ધ થાય છે. વ્યાપક અને 
સવેગત ( ભગવાનની આંખ જેવા સૂક્મ સ્થાનમાં સ્થિતિ હોય છે ), કારણુ કે ષ્રહ્મના હસ્ત 
અને પાદ સવે ઠેકાણે છે; અને તેથી આનન્દ્મૂત ભગવાન જ છે, (પ્રતિબિસ્ખ નથી એમ 
સિ: થાય છે. ) ખ્રહ્યવાદમાં તો આ જ સ્થિતિ છે, (નિઝુણ ષ્રહ્માના જ હસ્ત અને ચરણ 
સવેત્ર હોવાથી તેની સર્વત્ર સ્થિતિ છે, ) કારણ કે ખ્રહ્મવાદનું અજ્ઞાન હોવાથી (શકરાચાય જેવા 
ક્રેટલાક લોકો સગુણુ ખ્રહ્મ અને દ ષ્રહ્મનો ભેદ ની સશુણ્વાદ (સ્વીકારે છે). ૧૪ 
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અધ્િદેવાદિમાં અન્તર્યામી (ભગવાન્‌ જ છે), કારણ કે (ભગવાન્‌ 
વિષે) તેમના ધર્સાનો વ્યપદેરા છે. 

“જે આ લોકને અને પરલોકને અને સવે પ્રાણીઓને અન્દર રહીને નિયમમાં રાખે 
છે” (ખૂ. ૩. ૭. ૧) એ પ્રમાણે ઉપકુમ કર્યા પછી “જે 'દૃથ્વીમાં આવેલો છે અને "પૃથ્વીની 
અન્દર છે, જેને પૃથ્વી જાણુતી નથી, જેનું પૃથ્વી શરીર છે, જે અન્દર રહીને પૃથ્વીને 
નિયમમાં રાખે છે છે, તે તારો અન્તર્યામી, અવિનાશી આત્મા છે” (ખૂ. ૩. છ. ૨) ઇજ્ાદિતું 
શ્રવણુ થય છે. તેમાં દેવ, લોક, વેદ, યસ, ભૂત અને આત્માને વિષે કોઈ એડ અંદર આવેલા 
અને નિયમમાં રાખનાર અન્તર્યા [મીનું શ્રવણુ થાય છે. 

તેમાં સંશય થાય છે ફે દેવ વગેરેમાં સવેત્ર એક જ અન્તર્યામી છે કે દેવ વગેરેનાં 
નૂદાં જૃદ્યાં નામ હોવાથી જૂદા ન્તૃદય અંતર્યામી છે છે. સામાન્ય રીતે તો “અન્તસ્સજમાપરે- 
સાત્લ-એદર રહેલા પરમાત્મા છે , કારણ કે તેમના ધર્મોનો ઉપદેશ છે?--(બ્ર. સૂ. ૧.૧. ૧૯) 
ગએ સૂત્રના ન્યાયથી અહીં પણુ હાલય સિદ્ધ જ છે. તો પણુ ( અધિદેવ વગેરે ) જદા જાદા 
શખ્દો હોવાથી સન્દેહ થાય છે કે અધિદેવ વગેરે છ ભેદવાળા આધારધર્મોનું ભગવાનમાં 
ઉપચારથી કથન છે કે આ જૂદા નૃદ્દા નામવાળા છ ( ભગવાનથી ) નદા જ છે. 

( પૂર્વપક્ષ » તેમાં ( પૃથ્વી વગેરે ) નતૃદી જાદી વસ્તુઓને અધિકરણ ખનાવીને તેમાં 
અભિમાન રાખીને જે જીવ રહે છે તે અધિ દેવ વગેરે શખ્દો વડે ઓળખાય છે. “પાંચ 
ભધિકરણો વિષે-અધિલોક, અધિન્ોતિષ ઇત્યાદિ” (તે, ૧. ૩. ૧) આ પ્રમાણે ખીજી 
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શાખામાં પણુ અધિલોક વગેરે શખ્દો (લોક વગેરે અધિકરણુરૂપી) ખીજ અયેમાં જ પ્રશ્દ્ધ 
છે, અને તેથી યોગિક અથેનો જ બોધ કરે છે. તેથી અધિ'દેવ વગેરે શખ્દો યોગિક હોવાથી 
ભગવાન્‌ વિષે તેમનો પ્રયોગ થઈ શકે એમ નથી. વળી, જેમના ધર્મો ઉપચારથી ભગવાનમાં 
આવી શર્કે એવા અન્ય પદ્દથૉની ( પણુ ) કલપના થઈ શકે એમ નથી, કારણુ કે જેની 
કલ્પના કરવાની છે એવો સર્વમાં રહેલો પદ્યાથૈ ભગવાન્‌ વિના સમ્ભવતો નથી, ( અને તેથી 
ધમેનો ઉપચાર પણુ સમ્ભવિત નથી). તેથી અન્તર્યામિખ્રાહ્મણુ ઉપર જણાવેલા ખધા પક્ષોમાં 
ઘટતું ન હૈવાથી જુદા જુદા અભિમાનિદેવતાની સ્તુતિ જ કરે છે. અને (તેથી) અભિમાનિ- 
દેવતાની ઉપાસના માટે ઉપયોગમાં આવશે. વળી જેમ અસન્દેઢુમાં પણુ સન્દેહુની કૃ૯પના 
થાય છે તેમ (“જેને પૃથ્વી નથી જાણુતી? એ વાક્યમાં જણાવેલું ખ્રહ્મ વિષેનું ) અજ્ઞાન ઘટી 
શકે છે. અથવા તો “દેહુ, પ્રાણુ, ઇન્દ્રિયો” (ભાગ૦ ૬. ૪. ૨૫) (ઇવાદિ શ્લોકમાં જેમ 
દેહુ વગેરે જડ પદાર્થોને પરમાત્મા વિષેનું અજ્ઞાન હોય છે તેમ અહોં પણુ "પૃથ્વી વગેરે જડ 
પદાર્થોને પરમાત્મા વિષેનું અજ્ઞાન હોય છે તેથી આ શ્લોકમાં જણાવેલા ) ન્યાયે ઘઢી શકે 
છે. ભગવાન્‌ વિષે ( અભિમાની જેવી ) નિષિદ્ધ સંજ્ઞાની કલપના કરી શફરાય એમ નથી, 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે ( પૂવપક્ષ) પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અન્સચામ્યષિ- 
ફેવાર્િષુ. અધિદેવ વગેરેમાં જે અન્તર્યામી છે તે ભગવાન્‌ જ છે, બીને કોઈ પદાર્ય તેમ 
થઈ શકે એમ નથી. 

અરે, ભગવાનમાં નિષિદ્ધ ધર્મોની કલ્પના શી રીતે થઈ શકે એમ (હુમણાં જ ) 
કહેવામાં આવ્યું. આના જવાખમાં સૂત્રકાર કહે છે કે તરમવ્યપરેકાત-તેના ધર્મોનો 
વ્યપદેશ છે તેથી. તેઓના-પૃથ્વી વગેરેના અને તેમના અભિમાની દેવતાઓના-( પ્રાણીઓને 
ધારણુ કરવા વગેરે) ધર્મો એટલે તસ: અભિમાની દેવતાઓનો પ્રયોગ અન્તર્યામીને 
માટે છે એમ તેમના ધર્મો બોધ કરૈ છે. (અર્થાતૂ અન્તર્યામિની સાથે અભેદથી અન્વય સિદ્ધ 
કરવાને માટે આ ખધા અભિમાની દેવતાર્‌પી અંગનો પ્રયોગ થએલો હોવાથી તેમના- 
અભિમાની દેવતાઓના-પર્મા દર્શાવે છે કે અધિદદેવ વગેરેનાં કાર્યોમાં જે વ્યાપારો છે તેમાં 
ભગવાનનો આવેશ છે. ) તે ધર્મો (નિયમન કરનાર તરીકે ) ખાસ કરીને ભગવાનના વિષે જ 
કહેવામાં આવે છે, કારણુ કે ખધાઓની પોતપોતાનું કાયે કરવાની શક્તિ ભગવાન્‌ પાસેથી 
આવે છે, નહિ કે એમની પોતાની. આ પ્રમાણે અન્તર્યામી ખ્રહ્દા છે એમ સિદ્ધ થતાં 
(સાસ્યોડ્લોડસ્તિ દ્રષા- આનાથી ખીને દ્રછ્ા નથી? વગેરે) બીજનું બધું બરોબર ઘટી શાકે 
છે. તેથી આ ખ્રહ્યાવાક્ય જ છે. 

( શૅકરાચાયે વગેરે ) આ અધિકરણુની ખાન પ્રકારે જે ચોજના કરે છે તે અયોગ્ય જ 
છે, કારણુ કે અન્તસ્તદ્દર્માધિકરણુમાં (ખ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૧૯-૨૦) જ તે અથેનો સમાવેશ 
થઈ જાય છે. ૧૮ 


ત ત્ર સઆતસતન્મોમિઝાપાત્‌ ।રારાશરા 
અને સાંખ્યસ્મૃતિસાં સિદ્ધ થએલો અન્તર્યામી (અહીં ઉપનિષદમાં) 
નથી, કારણુ કે તેના ધમાનું અહીં વણુન નથી. 
અરે !, ખ્રહ્મવાદમાં અન્વર્યામી પ્રસિદ્ધ નથી, કારણુ કે તેમાં કૂષ્ત જીવ, ખ્રહ્મા અને 
જડ પ્રસિદ્ધ છે. તેથી સાંખ્યસ્મૃતિની કલ્પના પ્રમાણે અન્તર્યામીને ( પ્રકુતિના ) ગુણોનો 
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સમ્ખન્ધ છે, એટલે એવા અન્તર્યામીની ખ્રહ્ધાત્વે ઉપાસના કરવામાં શો પુરુષાર્થ સિદ્ધ થશે ? 
વેદાન્તીઓ પ્રકૃતિના ( સત્ત્વ વગેરે ) ધર્મોવાળા ઈશ્વરને અન્તર્યામી તરીકે માનતા નથી, 
કારણુ કે તેવા પ્રકારનો-સગુણુ-અન્તર્યામી ઉપનિષદમાં જેવામાં આવતો નથી. માટે પૂવેપક્ષના 
ન્યાયને અનુસરીને (એમ માનવું કે ) અન્તર્યામિષ્રાહ્મણુ પ્રકૃતિના અભિમાનીની સ્તુતિ કરે 
છે, અથવા સાંખ્યમત ક્રૃતિપ્રતિપાદિત છે. 

આ પ્રકારની શંકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે કે ન ત્ર સાર્તમ્‌. સ્મૃતિમાં 
પ્રસિદ્ધ એટલે સ્માતે; અર્થાતૂ સાંખ્યમતમાં સિદ્ધ થએલું તે. તેવા પ્રકારનું અન્ત- 
ર્ચામીતું સ્વરૂપ અહીં હોઈ શકે નહિ, શાથી ? અતલ્્મામિછાપાત્‌-કારણુ કે તેના ધર્મોનું 
વણુન નથી, અને તેનાથી વિરુદ્ધ ધર્મોનું વણુન છે છે. અહીં-અન્તર્યા મિષ્રાહ્મણુમાં- સત્ત્વ, રજસ 
અને તમસ એ ત્રણુ ગુણોનું અથવા તેના કાર્યેનું-જગતનું--કથન નથી; અને “જેનું પૃથ્વી 
શરીર છે” (ખ. ૩. ૭. ૨) ઇચાદિ ધર્મો તેનાથી વિરુદ્ધ છે. તેથી સાંખ્યમતે કલ્પેલું અન્ત- 

ર્યામિરૂપ અહીં હોઈ શકે નહિ એમ સિદ્ધ થયું. આમ હોવાથી આ ખ્રહ્માધર્મા જ છે અને 
તેથી ખ્રહ્દાવાદ સિદ્ધ થશે. ૧૯ 
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અને શારીર (પણુ) અન્તર્યામી (નથી), કારણ કે (કાણ્વ અને સાધ્ય- 
ન્દિન એ) બન્ઞે બ્રાહ્મણોમાં આ જીવ જાદો છે એમ વર્ણુન ડરે છે. 

અરે, ઉપર કહ્યા પ્રમાણે શરીરાભિમાની જીવ જ અત્તર્યામી થાવ, એમાં શો દોષ 
છે ? અને અન્તર્યામિખ્રાહ્મણુને ખ્રહ્માપરત્વે શા માટે કલ્પો છો ? 

(સિદ્ધાન્ત) તેના ઉત્તરમાં સૂત્રકાર કહે છે કે જ્ઞારીસશ્વર. આગલા સૂવમાં આવેલો 
ત અહોં લેવાનો છે. અન્તર્યામિખ્રાહ્મણુમાં “ જેનું પૃથ્વી શરીર છે” એ વાડ્યને અનુસરીને 
જીવ જૂદી જૃદી વસ્તુઓનો અભિમાની થઈ શકે એમ નથી, કારણુ કે તેનાથી-જીવથી-પણુ 
ભિન્ન તરીકે  અન્તર્યામિનું વણન છે. ખન્નેમાં પણુ-કાણ્વ અને માધ્યન્દિન એ ખે ખ્રાહ્માણોમાં 
પણુ-ખ્રાહ્મણો આ જવ નદો જ છે એમ વણેન કરે છે. સનન્‍્દેહ ન રહે એટલા સારુ (સૂત્રમાં 
ખન્ને ખ્રાહ્માણોનું ગ્રહણુ કરવામાં ચાવ્યું છે. “જે વિજ્ઞાનમાં રહે છે ” (બૂ. ૩. છ. ૨૨) એમ 
કાણ્વોનો પાઠ છે. “જે આત્મામાં રહે છે” એમ માધ્યન્દિનોનો પાઠ છે. વળી, ' આત્મા' 

શખ્દ વડે ખીન્નું ગ્રહુણુ સમ્ભવતું નથી, કારણુ ફે ખીજા ખધાઓનું વણુન પહેલાં જ કરવામાં 

આવ્યું છે અને અન્તમાં જીવતું કથન છે. તેથી અન્વર્યામિખ્રાહ્મણુમાં બ્રહ્મ જ વાડયાથે છે 
ગમ સિદ્ધ થયું. ૨૦ 


અદદશ્યત્વાધિકરણુ 
ઝઇર્યત્વાહ્િઝિળજો પમોંસરઃ ।૨૨૨શ 


અદ્ડ્યત્વ વગેરે જેના ગુણ છે તે 'પદાથે (પરમાત્મા જ છે) 
કોરણુ કે (તેના) પ્રમનું કુથ્ન છે. 


૫5૩ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧. ૨-૨૧ 


સુણ્ડકોપનિષદમાં આ પ્રમાણે શ્રવણુ છે-“હૈ ભગવન્‌ ! શાતં જ્ઞાન થાય તો” (સુણડ. 
૧. ૧. ૩) એમ શૌનકે પ્રશ્ન કરતાં “બે વિદાઓ જાણુવા જેવી છે” (સુણડ. ૧. ૧. ૪) 
એમ અંગિરસૂ આચાયે ઉત્તર આપે છે. 

તેમાં નામરૂપાત્મક જગતના જ્તાનને માટે નામના અંશમાં વેદ વગેરે, અને રૂપના 
અંશમાં પરા (વિદ્યા) કહેવામાં આવી છે. ત્યાં વેદાદિ વિદ્યામાં સન્દેહુ નથી. પરા વિઘામાં 
સન્દેહુ થાય છે કે આ સાંખ્યમતવિદ્યા છે, કે બ્રહ્મવિદ્યા છે. સાંખ્યમતના પદાર્થોનું કથન હોવાથી 
સન્દેહુ થાય છે. આ કથન નીચે પ્રમાણે છેઃ “ જે જેઈ શકાતું નથી; જેનું ગ્રહુણુ થઈ શકતું 
નથી; જેનું ગોત્ર નથી; જેને વણુ નથી; જેને ચક્ષુ, શ્રોત્ર, હાથ અને પગ નથી; જે નિત્ય, 
વિલુ, સવેગત, અવિસૂક્ષ્મ અને અન્યય છે, અને જે ભૂતોન-ું કારણુ છે અને : જેને જ્ઞાનીઓ 
બરોખર જુવે ને અક્ષર જે વિદ્યા વડે મેળવાય તે વિદ્યા “પરા? કહેવાય છે ( સુણડ. ૧. 
૧, ૫-૬) ઇવાદિ. (અહીં “અક્ષર? અને “ભૂતયોનિ? શખ્દો સાંખ્યના પ્રધાનરૂપી પદાથેનું 
વણુન કરે છે). વળી, આગળ પણુ “જે દિન્ય, અમૂર્ત, બાહ્ય અને અભ્યન્તરસણહિત, અજ, 
પ્રાણુ અને મન વગરનો, અને શુભ્ર પુરુષ છે, તે અક્ષરથી ઉત્તમ છે.” (સુણ્ડ. ૨. ૧. ૨) 
એએ પ્રમાણે કહીને “ આમાંથી (પ્રાણ) ઉપજે છે” (સુણ્ડ. ૨. ૧. ૩) એ પ્રમાણે નિરૂપણુ 
કરીને “ અસ્નિ (જેનું ) મસ્તક છે, ચન્દ્ર અને સૂયે ( જેનાં ) ચક્ષુ છે” (સ્રુણ્ડ, ૨. ૧. ૪) 
ઇત્યાદિ વડે રૂપનું વણુન કરીને ફરીથી પુરુષમાંથી સ્રષ્ઠિ થાય છે એમ કહે છે, (આમ 
સાંખ્યમતનું નિરુપણુ હોવાથી સન્દેહુ થાય છે. ) 

( પૂર્વપક્ષ ) સ્રણ્ડકોપનિષદમાં એક પ્રકરણુ હોવાથી એકવાડ્યતા દર્શાવવી જેઈ એ. 
ત્તેમાં (અક્ષસલ્પર્તઃ ૫ર: એ વાક્યમાં) અક્ષર અને પુરુષનો ભેદ જણાય છે; એ ખન્ઞેમાંથી 
પણુ રૃછિ થાય છે; અને આ પ્રહ્માવાદમાં ઘટી શકે નહિ. તેથી આ ( સુણ્ડકોપનિષદમાં વણે- 
વેલો મત) સાંખ્યમત જ છે. પ્રકૃતિ અને પુરુષ એકખીજાની સાથે મળેલાં હીવાથી, ખેમાંથી 
એક જણુના પ્રાધાન્યથી ખજ્ઞે સૃષ્ટિ ઉત્પન્ન કરી શકે છે, કારણુ | કે જગત્‌ જડ (પ્રકૃતિ) અને 
ચેતન (પુરુષ ઝં બનેલું છે. ( અસ્નિસૂષ્ો દમાં વણેવેલું) રૂપ પણુ શ્લિષ્ટ પ્રૃતિ- 
પુરુષનું જ છે, ફારણુ કે વ્યછણ્ઠઇિઓની ઉત્પત્તિ આગળ ઉપર (તસ્ત્ાજ્‌ન્નિઃ ઇત્યાદિ વાક્યમાં ) 
વણ્‌વવામાં આવેલી છે. ( સચ ચદ્નન્દના ) સ્વરૂપનું ( વિષયવાડ્યમાં ) નિરૂપણુ ન હીવાથી 
હીં ખ્રહ્ઘાવિદાનો પ્રસંગ નથી, પરંતુ સાંખ્યસ્પ્ૃતિ જ છે. ( વિષયવાડ્યમાં આવેલા ) ખ્રહ્મ- 
વિદ્યા શખ્દનો અથે વેદવિદ્યા છે, અથવા તો લક્ષણાથી સ્મૃવિને ષ્રહ્મવિદ્યા કહી છે 

(સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રકારે પૂવપક્ષ પ્રાતત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે “અદશ્યત્વઃ વગેરે જેના 
ગુણો છે તે સવૈનું વિજ્ઞાન થાય છે. તેથી જ-ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરવાથી જ-વિઘા પણુ પરા 
કહેવાય છે. અક્ષર પણુ બ્રહ્મ છે ને) પુરુષ પણુ ખ્રહ્મ છે. (અક્ષર અને ષુરુષ એ) બેમાં 
એક અપર છે અને ખીને પર છે અને તે બેનો અભેદ છે, કારણ ફે ખ્રહ્યાવાદ આ પ્રકારનો- 
પરાપરભાવપૂ્વક અભેદવાળો- જ છે. તેમાં પ્રથમ સૂત્રકાર અક્ષરનું બ્રહ્માત્વ દર્શાવે છે. 

' અદશ્યત્વ' વગેરે ગુણુવાળો પદાર્થ પરમાત્મા જ છે. શાથી ? “તે માણે ડું અહોં અક્ષરમાંથી 
વિશ્વ ઉત્પન્ન થાય છે” (સ્ુણ્ડ. ૧. ૧. ૭) એ મ્રમાણે ( તેના ) ધમેનું કથન છે તેથી. આ તો 
(એકલા ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરનારૂ) ઉપનિષદ્દ છે છે. ખરેખર, બ્રહમ વિના ખાજા કોઈ પદ્યથેમાંથી 
જગત્‌ ઉત્પન્ન થતું નથી. પુરુષ ખ્રહ્ધા છે છે એ વાતમાં સન્દ્હુ છે છે જ નહો. આનન્દનો જરાક 
તિરોભાવ થવાથી ખ્રહા ( પોતે જ ) “ અક્ષર? તરીકે ઓળખાય છે, અને જેમાં આનન્દ પ્રકટ 


૧,૨.2૨૨] * અન્તર્યામ્યધિકરણ પૃ 


છે તે પુરુષ કહેવાય છે, (એટલે “અક્ષર? એ સાંખ્યની પ્રકૃતિ નથી, અને “પુરષ? એ 
સાંખ્યનો પુરુષ નથી,) ફારણુ કે “ખ્રહ્માવિતૂ પરને પ્રાતત કરે છે” (તે. ૨. ૧) એ શ્રૃતિમાં જ 
આવા પ્રકારનો નિણ્‌ય કરવામાં આવ્યો છે. તેથી અટકશ્યત્વ વગેરે રૂ'ણુવાળો પદાર્થ 


પરમાત્મા જ છે. ૨૧ 
વિક્ેવળમેલડપપરેરામ્યાં ત તેતરો 1૨1૨1૨૨ 


અને વિશેષણુનો ભેદ અને (“ખ્રહ્મ? શખ્દનો) પ્રયોગ હોવાથી બીના 
બે-પ્રધાન અને પુસ્ષ-(વાકેયનો અથ) નથી. 

જે કે (વિષયવાડ્યમાં ) “ખ્રહ્મવિયા” રૂપી સંજ્ઞા છે, છતાં પણુ (“અક્ષર? શખ્દનો 
અર્થે પ્રધાન છે એ ) પૂર્વપક્ષના ન્યાયને અતુસરીને સાંખ્યસ્મૃતિ જ ખ્રહ્મવિદ્યા થાવ, (કારણુ 
કે )_ “ખે ખ્રહ્મ જાણુવા યોગ્ય છે, મૂતે અને અમૂતે ક (સે. દ, હન ૨૨) આ સ્થળે ' બ્રહ્મ 
પદનો અથે વિકાર જ થાય છે. તેથી પ્રકૃતિ અને પુરુષ જ વાક્યાથે છે. 

(સિદ્ધાન્ત) આ શંકાનો સૂત્રકાર પરિઢાર કરે છે. ખીન્ન બે-પ્રધાન અને પુરુષ- 
વાડ્યારથે નથી. શાથી ? વિશેષણુભેદ અને વ્યપદેશ છે તેથી-વિશેષણ્ભેદ અને વ્યપદેશ, અને 
તે બે છે તેથી. અદશ્યત્વ વગૅરે ગુણો પ્રકૃતિના ન હોઈ શકે, કારણુ કે ખધા જ (દશ્ય) પદાર્થો 
તે પ્રકુતિનો જ વિકાર છે; ( અને તેથી પ્રકૃતિ દશ્ય છે. ) જ્યારે ધટને જેઈ એ યારે માટી 
દેખાતી નથી એમ કહેવું ખરોખર નથી. ખ્રહ્માવાદ્માં તો ખ્રહ્મા સવેભવનસમર્ય છે, તેથી 
તેમાં કોઈ નતનો વિરોધ આવતો નથી. ( સાંખ્યોનું પ્રધાન ) નિવ, હમ્મેશાં એકરૂપ અને 
વિકારરહિત હોઈ શકતું નથી, (કારણુ કે સાંખ્યો પ્રધાનને પરિણામિનિત્ય માને છે. ) પ્રકૃતિમાં 
ઠ્રહ્મના ખધા ધર્મોના જેવા જ ધર્મો સ્વીકારવામાં આવે તો તે જ ખ્રહ્મ થઈ જશે અને આ 
રીતે ખ્રહ્મવાદીઓનો જય થરી. “જે સર્વર છે, સવેને જણુનાર છે.” ( સ્ુણ્ડ, ૧. ૧. ૯) 
ઇવ્યાદિ તો કોઈ રીતે પ્રકુતિના ધર્મો થઈ શકશે જ નહિ. (પ્રથમ સુછ્ડકમાં જણાવેલાં આ 
બધાં વિશેષણો ખીન્ત સ્રુણ્ડકમાં જણાવેલા પુરુષથી ) દૂર છે, તેથી તે વિશેષણોનો પુરુષની 
સાથે સમ્બન્ધ થઈ શકશે નહિ. વળી અક્ષરનું નિસ્ઃપણુ કરતી વખતે જ “જે વડે સત્ય 
અક્ષર પુરુષને જાણે છે” ( સુણ્ડ. ૨. ૧૩) એ પ્રમાણે પુરુષનું વિશેષણુ આપવામાં આવ્યું 
છે, ( એટલે “ અક્ષર? શખ્દનો અથે પ્રધાન થઈ શકે એમ નથી.) તેથી અક્ષરનાં વિશેષણો 
પ્રદુતિનાં વિશેષણો નથી, તેમ પુરુષનાં વિશેષણો સાંખ્યપુરુષનાં નથી. ( ઔપનિષદ પુરુષના ) 
દિવ્યત્વ વગેરે ગુણો સાંખ્યપુરુષને હૈતા નથી, તેમ સાંખ્યમતમાં જીવ અને ખ્રહ્મની માફૂક 
પુરુષોનો ભેદ સ્વીકારવામાં આવતો નથી. વળી તે પુરુષ ખાહ્ય અને અભ્યન્તર હોતો નથી, 
કારણુ ફે તે બધું થઈ શકતો નથી. તે પુરુષમાંથી પ્રાણ વગેરે ઉત્પન્ન થતું નથી, તેથી (ઉપ- 
નિષદમાં જણાવેલા ) પુરુષનાં વિશેષણો પણુ સાંખ્યપુરુષનાં વિશેષણો થઈ શકતાં નથી. તેથી 
વિરોષણોનો ભેદ છે. 

વળી, આ ખ્રહ્માવિયા જ છે એ પ્રમાણે વ્યપદેશનો-નામનો-( પણુ ) ભેદ છે. તે આ 
પ્રમાણે :-“ તેમણે ખ્રહ્માલિઘા અને સવેવિદ્યા (કહી )” (સ્ુણ્ડ. ૧. ૧. ૧) એ પ્રમાણે આર- 
સ્ભમાં છે, “ તેમણે ખ્રહ્મવિઘ્યા તત્ત્તતઃ સમજાવી ” (ગ્રુડડ. ૧. ૨. ૧૩) એ પ્રમાણે મધ્યમાં 
છે, અને “અને તેમને આ ખ્રહ્ઘાવિઘા ડહેવી” (સુણ્ડ. ૩. ૨. ૧૦) એ પ્રમાણે અન્તમાં 
છે. તેથી સાંખ્યમાં જણાવેલાં પ્રદુતિ અને પુરુષ વિષયવાડુયનો અય નથી. ખ્રહ્ધા પોતાના 
જ્યેષ્ઠ પુત્રને સાંખ્યસ્મૃતિરૂપ વિઘા કહેતા નથી એમ સ્ત નો અથે છે. ૨૨ 


૭2 અણુભાષ્યાનુવાદ : (૧. ૨.૨૪ 


₹પોવન્યાતાત્ન ।શશારર્‌ા 
અને રૂ'પનો ઉપન્યાસ બ્ર તેથી. 

“જેનું અસિ મસ્તક છે, જેનાં ( ચન્દ્ર, સૂર્ય ) આંખો છે” (સુણ્ડ. ૨. ૧. ૪) ઇવ્ાદિ 
રૂપ પ્રકુતિ અને પુરુષમાંથી એકને પણુ સમ્ભવતું નથી. પરંતુ ખ્રહ્માવાદમાં “વિશ્વ છે શરીર 
જેનું' એવા પરમાત્માને આ રૂપ હોઈ શકે છે. વળી, આ સૂત્ર પાછલા સૂત્રથી જૂદું આપવામાં 
આવ્યું છે, તેથી એવું સૂચન થાય છે કે આ સુખ્ય યુક્તિ છે. (આ પ્રમાણે ) ખીજી શ્રતિઓની 
સાથે અવિરોધ અને ખધાં ઉપનિષદોની એકવાડયતા થઈ એમ જ નો અથે છે. તેથી “અક્ષર 
શખ્દ અને “પુરુષ શખ્દ વડે ખ્રહ્મનો જ બોધ થાય છે; આથી આ ખ્રહ્યાવિયા જ છે એમ 
સિદ્ધ થયું. ૨૩ 


વેશ્વાનરાધિકરણ 


વેશ્વાન₹ઃ તાધારળશવ્ટવિશેવાત્‌ ।શ૨।૨ણ 


લેશ્રાનર (પરમાત્મા જ છે), કારણુ કે સાધારણુ શબ્દથી વિશેષ છે 
જ શ હ 
અથવા તો સાધારણુ ધમેથી શખ્દમાં જ વિરેષ છે. 


(ચોથું, પાંચસ્નું અને છઠ્ઠું એમ ) ત્રણ અધિકરણો વડે ભોગતું પ્રતિપાદન કરીને, પૂર્વ 
અધિકરણુમાં અદ્શ્યત્વ વગેરે ગુણોનું કથન કરીને, પ્રસંગવશાત્‌ ( બ્રહ્માના ) રૂપનો ઉપન્યાસ 
કર્યો, હુવે સાકાર ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરવાને માટે આ અધિકરણુ આરંભવામાં આવે છે. 

“કોણુ અમારો આત્મા છે, શું ષ્રહ્મા છે?” (છા. ૫. ૧૧. ૧), “ આ વેશ્વાનર 
આત્માને જ તસે જાણો છો ( માટે ) અમને તે વિષે કહો?” (છા. પ. ૧૧. ૬) આ પ્રમાણે 

રડ રલે ર્‌ જ ૦ જૂ ૦ 
આરમ્ભ કરીને સ્વગે, સૂયે, વાયુ, આકાશ, જલ અને 'ૃથ્વી-એ બધામાં સુતેજસ્ત્વ ( સારૂં 
તેજ હોવાપણું ) વગેરે ગુણોનું નિરુપણુ કરીને, એક એકની ઉપાસનાની નિન્દા કરીને, 
( વેશ્વાનરના ) મસ્તકાદિ ભાવનો ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે, અને ત્યાર પછી શ્રવણુ થાય છે 
ઝે--“પણ જે દેશમાત્ર અભિવિમાન-વ્યાપક-વેશ્વાનરની છે તે સર્વ 
કે--“પણુ જે આ પ્રાદેશમાત્ર અભિવિમાન-વ્યાપક-વેશ્વાનરની ઉપાસના કરે છે તે સવે 
જૂ. _ ૪% ફા ટ્‌ "જ્‌ 9 ૯ અ ક જ જ શિ. 
લોકોમાં, સવ ભૃતોમાં અને સર્વ આત્માઓમાં ( સ્થિત થઈ ને ) અન્નનું ભક્ષણુ કરે છે. તે 
આ વેશ્વાનર આત્માનું મસ્તક જ સારા પ્રકાશવાળછું સ્વગે છે, ચક્ષુ સૂર્ય છે, પ્રાણુ પવન છે, 
દેહુનો મધ્ય ભાગ આકાશ જ છે, બસ્તિ જ જલ છે, અને "પૃથ્વી જ બે પગ છે, ઉર જ વેદિ 
છે, લોમ દલે છે; હૃઘ્ય ગાહેપત્ય છે, મન દક્ષિણાસિ છે, જ્રુખ આહુવનીય છે” (છા. પ. 

તેમાં સન્‍્દેહ થાય છે કે વેશ્વાનર શખ્દ વડે ખ્રહ્મનું પ્રતિપાદન થઈ શકે કે નહિ, અથે 
અતિ સન્ડિગ્ધ હોવાથી આવો સંશય થાય છે. તેમાં-ઉપનિષદમાં-આરંભમાં ખ્રહ્ય અને 
આત્મા એ શખ્દોનો પ્રયોગ છે, ખીજું કાંઈ નથી. ( આગળ વેશ્વાનર પુરુષના ) પ્રતિપાદન 
પ્રસગે (મસ્તક વગેરે અવયવોરૂપી ) પર્મો-જે ખ્રહ્માના નથી-તેનો જ ઉપન્યાસ છે, અને 
(ભૂ: વગેરે ) લોકની માફક સાકાર વસ્તુ તો ખ્રહ્મ થઈ શકે નહિ, (આથી ઉપનિષદમાં 
સન્દેહુ થાય છે ). 





૧૬.૨૪] તૈશ્વાનરાધિકરણુ ૫૭૩ 


( પૂર્વપક્ષ ) જે કે વેશ્વાનર શખ્દનો અર્થ રૂઢિથી ભૌતિક અગ્નિ જ થાય છે, છતાં પણુ 
પૂર્વકાણ્ડમાં (વૈશ્વાતતર્ જુમતો શત કગ્વેદ ૧. ૯૮. ૧ જેવા મન્ત્રોમાં “વેશ્વાનર' 
પદનો યોગિક અથે) સિદ્ધ થએલો હોવાથી તેનો અથે દેવતારૂપી આત્મા કરવો યોગ્ય છે. 
પછીથી ( આ પ્રમાણે વેશ્વાનરનો અથે દેવતારૂપી આત્મા કરવામાં આવે તો પણુ ઉત્તર- 
કાણ્ડમાં) “ સંવત્સર અસ્ઞિ વૈશ્વાનર છે” (આ. સ. ખરા.) એ શ્રૃતિથી અને સંવત્સર પ્રજાપતિ 
હોવાથી તે વાક્યમાં હિરણ્યગભેની ઉપાસના છે એમ જણાય છે. “ખ્રહ્ય' અને “ આત્મા? એ 
ખે શખ્દો (છા. પ૫. ૧૧. ૧) પણુ હિરણ્યગભેના જ અથેમાં વધારે યોગ્ય છે. સવૈત્ર અન્ન- 
ભોજન પણુ હિરણ્યગભેના ઉપાસકને જ ધટી શકે છે. વળી, જે પ્રાદેશમાત્રત્વ કહેવામાં 
આવ્યું છે તેનો અભિપ્રાય એ છે કે (હિરણ્યગભે ) સખ્ય જીવ હીવાથી આપણા ખધાના 
કરતાં વધારે સ્થૂલ છે. હિરણ્યગલે વિરાટનો અભિમાની હોવાથી તેમને ( મૂર્ષેવ ભુતેઝા 
ઇત્યાદિ પ્રકારે ) લોકરૂપી અવયવ ધટી શકે છે. વેદના કારણુભૂત હોવાથી ( હિરણ્યગલે ) 
ત્રણુ પ્રકારનો અસ્નિ કહેવાય છે. તેથી આ વાડયતું તાત્પયે હિરણ્યગભેની ઉપાસનામાં જ 
છે, ભગવાનની ઉપાસનામાં નહિ. 

(સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રકારે પૂર્વપક્ષ પ્રાત થતાં સૂત્રકાર કહે છે ફે વેશ્વાનર પરમાત્મા જ 
છે. શાથી? સાધાસ્ળશરટ્નિસ્ઞેષાત્‌-સાધારણુ શખ્દથી વિશેષ છે તેથી. પૂર્વપક્ષમાં જે 
સાધારણુ શખ્દો હિરણ્યગભેમાં ઘટાવવામાં આવેલા છે તેના કરતાં પણુ ( અહીં ) વિશેષ- 
આધિડ્ય-છે, અને તેથી ભગવાન્‌ જ વેશ્યાનર થઈ શકે છે. (તે આધિડ્ય આ છે.) જે 
પ્રાદેશમાત્ર છે તેને જ સ્વગેરૂપી મસ્તક વગેરે છે. ભગવાન્‌ વિના ખીન્ે કોઈ પદાથે વિરુદ્ધ 
ધર્મોનો આશ્રય ખની શકશે નહિ, કારણુ કે (તે અન્ય પદાથેમાં ) સવેભવનસામથ્યૈ નથી. 

અથવા તો સાધારણુ ધમેથી (વ્રારેસામાત્રમમિવિમાનનમ્‌ ઇત્યાદિ વાક્યરૂપી) શખ્દ- 
માંજ (વિરુદ્ધ ધર્માશ્રયરૂપી ) વિશેષ છે. ( સૂત્રમાં ) વિક્ષેષાત્ત્‌ એટલું જ કહેવાને ખદ્લે 
જે “સાધારણુ' અને “શખ્દ? એ બે શખ્દો (વધારે ) વાપરવામાં આવ્યા છે તે સમાસ વડે 
એમ ખતાવે છે કે “વેશ્ષાનર? શખ્દનો અથે “પ્રાદેશમાત્ર” જ છે, અને તેને જ સ્વગેરૂપી 
મસ્તક વગેરે છે. ( આમ સમાસ વડે ખ્રહ્મમાં વિરુદ્ધ ધર્મોનું સામાનાધિકરણ્ય સિદ્ધ થાય 
છે.) આમ ન માનીએ, ( અર્થાત્‌ પ્રાદેશમાત્રત્ત અને અભિવિમાનત્વ એ બે વિરુદ્ધ ધર્મો 
એક જ પદાથેમાં રહેલા છે એમ ન માનીએ ), તો વિરોધ જ પ્રાતત થાય નહિ. વળી, જે 
લોકરૂપી સ્થૂલ રૂપ છે તે પણુ ભગવાનનું જ છે, હિરણ્યગભેનું નહિ; કારણુ કે ભગવાન્‌ પુરુષ 
છે, (અને પુરુષને જ ઉદ્દેશીને લસ્સી ઇત્યાદિ વણુન કરવામાં આવેલું છે ). વિશ્વ 
એટલે જડે અને તર: એટલે જીવ. આ ખજ્ઞે ભગવાનનો અંશ હોવાથી દેવતારૂપ છે અને 
તેથી “સેવતાદ્ભસ્ટ્રે ર-અને દેવતાદ્રન્દ્રની અન્દર (ઉત્તરપદ હોય તો પૂર્વપદનો આતશ 
આદેશ થાય; અર્થાતૂ પૂર્વપદ્ના અન્યનો ૨ થાય)” (પા. સૂ. ૬. ૩. ૨૬) એ સૂત્રને 
આધારે વિશ્વાસે રૂપ સિદ્ધ થાય છે. તે બે નિવાસ છે જેનો તે વેશ્વાનર એમ (લોડ 
સિવાલઃ એ સૂત્રને આધારે નિવાસના અર્થમાં ગળ્‌ પ્રયય લગાડવાથી સિદ્ધ થાય છે. ) 
અથવાતો “તસ ત્તિવાસઃ”-તેનો નિવાસ-( પા. સૂ. ૪. ૨. ૬૯) એ સૂત્રને આધારે 
વિશ્વાતતર શખ્દને અળ્‌ પ્રયય લાગીને (વિશ્વાનરનો નિવાસ-આશ્રય-તે વેશ્વાનર એ પ્રમાણે ) 
સિદ્ધ થાય છે. તેથી પરમેશ્વર જ વેશ્વાનર છે, અન્ય નહિ. હિરણ્યગભે વગેરે ભગવાનનો 
અંશ હોવાથી તેમાં ઉપચારથી જ “વેશ્વાનર' શખ્દનો પ્રયોગ થાય છે. તેથી વેશ્વાનર્‌ 


પરમાત્મા છે. ૨૪ 
અણુ, ૧૦ 


છ૪ અણુભાષ્યાનુવાદં 1૨.૨૨ 


 સ્સયસાળસનુસાનં ચાહ્તિ ।શરારષા 


સ્મૃતિમાં જણાવેકું (રૂ૫) અનુમાન થઈ શકશે તેથી (પ્રાદેશમાત્ર 
વૈશ્વાનર ભગવાન્‌ જ છે). 


વિષચવાયયનું તાત્પયે ભગવાનમાં જ છે એસ વ્યાખ્યાનથી સિદ્ધ કરીને સૂત્રકાર તેમાં 
ખીજું પ્રમાણુ આપે છે ( ફે સ્સર્યેસાળમસુમાન શિત). 
“ટલાક પોતાના દેહુમાં આવેલા હ હૃંઘ્યાકાશમાં વસતા પ્રાદેશમાત્ર, ચતુભુજ અને 
પવા, ચકે, શેખ અને ગદાને ધારણુ કરનાર સુર્ષતું ધારણા વડે સ્મરણુ કરે છે.” ( ભાગ. 
૨.૨.૮) એ પ્રમાણે જેનું સ્મરણુ કરાય છે તે રૂપ પ્રાદેશમાત્ર વે વેશ્વાનરનું બ્રહ્માત્વ સિદ્ધ 
કરવામાં અતુમાન થઈ શકે. સ્મરણુ એટલે મનન, અને તે શ્રવણુ કરેલા પદ્યથેનું થાય. શ્રવણુ 
વળી ક્રુતિવાક્યોમાંથી જ થાય. ( તેથી ) નને પ્રાદેશમાત્ર વે વેશ્વાનરનું પ્રતિપાદન કરનારાં વાયો 
ખ્રહ્મવાક્ય ન હોય તો તેનું સમરણુ ઘટી શકે નહિ. તેથી રૂસતિ-આ હેતુથી-પ્રાદેશમાત્ર વેશ્ચા- 
નર ભગવાન્‌ જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૨૫ 


જ્ાવ્ટાર્મ્યોડન્લઃપ્રતિછાનાજ્ઞેત્તિ ચેન તથાદણ્યુપટેશાતટ- 
સ₹્મવાવ્પુર્વતપિ સેનસધીયતે ।૨1૨૨૬। 


શખ્દ વગેરે હોવાથી (અને) અન્દર સ્થિતિ હોવાથી વૈશ્વાનર ભગ- 
વાન્‌ નથી-એસ કહેવામાં આવે તો ના, કારણ્‌ કે તે પ્રકારનો ઉપદ્દેશ છે અને 
(જાઢર અગ્નિસાં) અસસ્લવ ર છે. વળી, (વાજસનેચીઓ) આ પુરષનું પણુ 
(આ પ્રકારે જ) વર્ણુન ફરે છે. 

થોડીક શકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે 

અરે!, જ્યારે “સ્મર્યમાળમતુમાન શાહ્િસિ”-સ્મૃતિમાં જણાવેલું અનુમાન થાય 
તેથી-(ખ. સૂ. ૧. ૨. ૨૫) એમ સ્મૃતિના આધારે વાડ્યના અથેનો નિણ્‌ય કરવામાં આવે 
છે, યારે ખીજી સ્મૃતિના આધારે ખીજ રીતે પણુ વ્યાખ્યાન કરવું જનેઇએ. “હું વેશ્વાનર 
થઈ ને પ્રાણીઓના દેહમાં રહું છું, અને પ્રાણુ અને અપાનથી ખરોખર નેડાઈ ને ચાર પ્રકારનું 
અન્ન પચાડું છું” (ભ. ગી. ૧૫. ૧૪) એ (સ્મૃતિના આધારે ) જઠરમાં આવેલો અસિ જ 
તૈશ્વાનર થઈ શકે. તે જઠેરનો અસિ જ ભગવાનની વિભૂતિ હોવાથી વાક્યનો અથે ગસે તે 
રીતે ઘટાવી શકાશે, પરંતુ વિરુદ્ધ ધર્મો હોવાથી વાડ્ય ભગવત્પર ચોજી શકાશે નહિ. શાખ્દાદિ 
અને અન્દર સ્થિતિ કરવી તે વિરુદ્ધ ધર્મો છે. “ અગ્નિ વેશ્વાનર” (ખૂ. પ. ૯.૧) એ શખ્દ 
છે. ને એકલો “વેશ્વાનર' શખ્દ જ હોત તો યોગથી-વ્યુત્પત્તિ થી-તે. શખ્દનો અર્થે ભગવાન્‌ 
થાત, પણુ (અહીં) સાથે “અગ્નિ? શખ્દ હોવાથી “વેશ્વાનર' પદનો અયે અસ્તિ જ થાય. 
કમને લેના-જાઠંર અસિના- જ વિષે જે ત્રણુ અસિઓની કલ્પના કરવામાં આવી છે તે તેની 
ઉપાસનાને માટે જ છે; કારણુ કે (આગળ ) પ્રાણુરૂપી દેવતાનું ' “ત્યાં જે ભક્ત-ભાત-પ્રથમ 
આવે તે હોમવાનું દ્રવ્ય છે” (છા, પ, ૧૯. ૧) ઇજ્ાદિ રીતે વણુન દ છે. તેથા આ હેતુઓ વડે 
એમ સિદ્ધ થાય છે કે અન્દર સ્થિતિ ફરવી એ ધમે પણુ ભગવાનનો ધગે નથી, “પુરુષની 
અન્દર આવેલાને જાણે છે.” (શ. બ્રા. ૧૦. ૬. ૧. ૧૧) એ ન્રૃદો હેતુ છે, અને ( શખ્દદિ) 


૧,૨.૨૮] વેશ્વાનરાધિકરણ છપ 


હેતુનો (પણુ) હેતુ છે. તેથી સૂત્રમાં ચ મૂકવામાં આવ્યો નથી. તેથી વિરુદ્ધ ધર્મો હોવાથી 
ભગવાન્‌ વેશ્વાનર નથી. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે કહેતામાં આવે તો, અસે કહીએ છીએ કે તા, કારણુ કે તે 
પ્રકારનો ઉપદેશ છે. ભગવાન્‌ સર્વના ભોગ્તા છે એ ખતાવવાને તે પ્રકારની-જાઠરની-દૃણિનો 
ઉપદેશ છે. ( ભગવાનના ) વિરુદ્ધ ધર્મો ( જઠૅરાસિ જેવા ) જૂદા જદા ભાવરૂપે થાય છે એ 
ભગવાનના એશ્ચયૈનું જ વણેન છે. 

(શંકા) તો પછી ( અછું વેશ્્વાતસે ખૂસ્વા એ ) ગીતાસ્મૃતિને અતુસરીને આ વાક્ય 
( અસ્નિરૂપી ) કાર્યનું જ પ્રતિપાદન છો કરે. 

(સમાધાન) આ પ્રકારે શંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અલ*્મવાત્‌-અસંભવ છે 
તેથી, તેને-અગસિરૂપી કાર્યેને-સ્વર્ગરૂપી મસ્તક વગેરે ધર્મો સમ્ભવતા નથી. 

( શૅકા ) ઉપાસનાને માટે ઉપચારથી-લક્ષણાથી-તે પ્રકારની કલ્પના થઈ શકશે. 

( સમાધાન ) એ પ્રમાણે ક કહી તો, ના, (કારણુ કે ) વાજસનેચીઓ આ પુરુષનું પણુ 
નીચે પ્રમાણે વણુન કરે છેઃ-“તે આ અગ્નિ વેશ્વાનર જે  યુરુષ છે. જે માણુસ આ પુરુષના 
જેવા અને પુરુષની અન્દર રહેલા અગિવેશ્વાનરને જાણે છે તે ( મૃત્યુને દૂર કરી ખધું આયુષ્ય 
ભોગવે છે)?” (શ. ખ્રા. ૧૦. ૬. ૧. ૧૧). તેથી સૂત્રના એક પાઠ પ્રમાણે “ પુરુષત્વ ?, ર્‌ અથવા 
બીજા પાઠ પ્રમાણે “ પુરુષવિધત્વ' જાઠેર અગિને સસ્ભવતું નથી, એટલે ભગવાન્‌ જ વેશ્વાનર 
છે, કારણુ કે જ્યાં સુધી વાડ્યનું તાત્પયે ભગવાનમાં સસ્ભવતું હોય ત્યાં સુધી અન્યની 
કલ્પના કરવી ચુષ્ત નથી. ૨૬ 

ઝત "વ ન ટેવતા મૂતં તત ।શારારહા 


આથી જ (વેશ્વાનર) દેવતા અને (અસિરૂપી સહા) ભૂત 
(વાકયાથે) નથી. 

“સતૈશ્વાનર આપણા રક્ષણુને માટે (પધારે )” (તે. ખરા. ૧. ૫. ૧૧. ૧) ઇત્યાદિ મન્ત્રોને 
આધારે (વેશ્વાનર) દેવતા અથવા મહાભૂત અસ્તિ વાક્યનો અથે છે એમ કોઈને વિચાર 
આવે તો તેનો પણુ ( અતલ ળ્વ-આથી જ-એમ ) અતિદેશથી જ સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે. 
જયાં સુધી વાક્ય ભગવાનમાં ઘટી શકતું હોય ત્યાં ઝુધી અન્યની કલ્પના કરવી યુક્ત નથી 
એ જ સુખ્ય યુક્તિ છે. ૨૭ 


સાક્ષાટ્વ્યવિરોપં ગૈતિનિઃ 1૨1૨1૨૮ 


(પ્રાદેશસાત્ર પરિમાણુનાર્ડ્સસ્બન્ધમાં ) જેસિનિ સાક્ષાત્‌ જ-કહપના 
વિના સ્વર્‌પના વિચારથી જ-અવિરોધ માને છે. 


હુવે ભગવાનનું પ્રાદેશમાત્રત્વ સ્વાભાવિક છે કે કુત્રિમ છે એમ આ પરિમાણુનો વિચાર 
કરવામાં આવે છે. આ પરિમાણુ સિદ્ધ થાય તો જ પહેલાં જે કહેવામાં આવ્યું તે સિદ્ધ થાય; 
તેથી જ આ પ્રશ્નનો વિચાર કરવામાં આવે છે. તેમાં આ અર્થના સસ્ખન્ધમાં જૂદે જૂદે પ્રકારે 
વેદના અર્થનો વિચાર કરનારા ચાર ત્રષિઓ છે. તેમાં આચાર્ય-સૂત્રકાર-કેવલ શખ્દના 
ખલનો વિચાર કરનાર છે; જેમિનિ શખ્દ અને અથે એ બેના ખલનો વિચાર કરનાર છે; 
બશ્મરથ્ચ તો -શખ્દને ગોણુ માનીને અયેનો વિચાર કરે છે, અને ખાદરિ કેવલ મથેનો 


હટ અણુભાષ્યાતુવાદ [૧૬૨.૩૦ 


વિચાર ફરે છે. આચાર્યે-સૂત્રકાર વ્યાસે-તો ( ખ્રહ્મા વિષે ) અતિ વિચાર ફરવામાં અને તદ્ન 
વિચાર ન કરવામાં દોષ જેઈ ને, ( લોૉડન્વેજટય: એ શ્રુતિને આધારે ) વિચાર પણુ ફેરવો 
જેઈએ એમ કહીને ( ખીજાઓનો વિચાર દર્શાવતી વખતે ) તેઓની-જેમિનિ વગેરેની- 
ખુદ્ધિ અલ્પ છે એમ  જણાવવાને ( સૂત્રોમાં ) તેઓનાં નામ આપે છે. તેમાં પ્રથમ શખ્દ અને 
અયે એ બેના બલનો વિચાર કરનાર જેસિનિનો ( સૂત્રમાં) નિદેશ કરવામાં આવ્યો છે. 
વ્યાપક ખ્રહ્મ પ્રાદેશમાત્ર હોય તેમાં સાક્ષાતૂ પણુ-ડલ્પના કર્યા વિના પણુ એકલા સ્વરૂપના 
વિચારથી જ-વિરોધ નથી એમ જેસિનિ માને છે. આકાશની માફક ખ્રહ્ધા વ્યાપક છે અને 
તેના હુસ્ત અને પાદ ખધે છે. આથી જ ખ્રહ્યા સાકાર અને અનન્ત મૂતિવાછીં છે; અને 
સ્વેચ્છાથી, ખીજાની ઇચ્છાથી, અને સ્વભાવથી એમ ત્રણુ પ્રકારે ખ્રહ્માનાં રૂપો હોય છે, અને 
એ પ્રમાણે ખ્રહ્મ વિભક્ત જેવું છે. (પુરુષ, પુરુષવિધ અને પુરુષની અન્દર રહેલું એ) ત્રણુનાં 
પરિમાણુ પણુ નિયત છે. અનિયતપરિમાણુવાળા પદાર્થો તો આકાશની માક્‌ક ઉપાધિ વડે 
વણેવવામાં આવે છે, તે પરિચ્છેદકુ ઉપાધિઓની વૃદ્ધિ અને ,હાસથી ( ્રહ્મ ) તે તે પ્રકારે 
થાય છે. સ્મૃતિમાં પણુ કહેવામાં આવ્યું છે કે “વિષ્ણુનાં સુરુષ તરીફે ઓળખાતાં ( ચુરુષ, 
પુરુષવિધ અને પુરુષમાં અન્તઃ પ્રતિછ્તિતિ એમ) ત્રણુ રૂપો તેઓ જાણે છે; પ્રથમ રૂપ મહુતૂને 
ઉત્પન્ન કરનાર છે; બીજું રૂપ ખ્રહ્માણ્ડમાં રહેલું છે, અને ત્રીજું સવે પ્રાણીઓમાં રહેલું છે. તે 
ત્રણુ રૂપોને જોથીને માણુસ સ્રુક્ત થાય છે.” પાણીરઓમાં પરમાત્મા પાંચ પ્રકારે રહે છે 
ઉદરમાં અંગુકમાત્ર, હુલ્યમાં પ્રાદેશમાત્ર, અને મસ્તકમાં પણુ માદેશમાત્ર, મન અને ઇન્દ્રિ- 
યોમાં અણુ, અને ચિત્તમાં વ્યાપક છે. એકનો ( પ્રાદેશમાત્રનો ) જ ઉપકમ છે, છતાં પણુ 
ખધાં રૂપોમાં જે ્‌ ભગવત્ત્વનું કથન છે તે ( વેશ્વાનરથી ) વિભૂતિ જદી નથી એમ ખતાવવાને 
માટે છે. તેથી વેશ્વાનર પુરુષ હોવાથી સચ ચ્ચદાનન્દરૂપે જ (તેના) પ્રાદેશમાત્રત્વમાં વિરોધ 
આવતો નથી, આથી સાકારખ્રહ્ાવાદ જ જેમિનિનો સિદ્ધાન્ત છે. ૨૮ 


ઝમિય્યસરિયારસરથ્થઃ ।૨1ર।૨૨। 


અલિવ્યક્તિને લીધે (પ્રાદેશમાત્રત્વ અને અભિવિસાનત્વમાં 
વિરોધે નથી) એમ આર્મરથ્ય સાને છે. 


ખ્રહ્મા નિરાકાર જ છે અને માયાના પડદાથી ઢંકાએલું છે. જ્યારે માયાનો પડદો દૂર 
થાય છે ત્યારે ( બ્રહ્મા, વિષ્ણુ અને શિવ એ ) આધિદેવિક દેવતાઓએ ગ્રહુણુ કરેલા પુરુષાકારે 
તે ખ્રહ્મ પ્રકટ થાય છે, અને આ પુરુષ અન્વર્યામી છે; તેથી જ (બ્રહ્ા ) પુરુષવિધ કાડેવાય છે. 
અભિવ્યક્તિને લીધે જણાતું સાકારત્વ પણુ સ્વાભાવિક નથી, કારણુ કે તે, માયા દૂર થઈ 
જવાથી જ, થાય છે, છતાં પણુ જેનો નિદેશ કરવામાં આવે છે તે સચ્ચિ્યનન્દરૂપ જ છે 
એમ આશ્મરથ્ય માને છે. 


ઝતુસ્સુતેવાજરિઃ ।શરારૂન 
અનુસ્મૃતિને-ચિન્તનને-લીધે (વિરોધ નથી એમ ) બાદરિ માને છે. 
ખાદરિ ફેવલ યુક્તિવાદી છે, ( અને કહે છે કે ) ચિન્તનને લીધે જે રૂપ પ્રકટ થાય છે 


તેનો શ્રુતિ અનુવાદ કરે છે, કારણુ કે “હૈ ઉરુગાય, જેનાં અનેક પ્રકારે ગાન થાય છે 
એવા, ભક્તો તમારાં જે જે સ્વરૃપોનું ચિન્તન કરે છે તે તે રૂપો તમે ( એમના ઉપર) 


૧, ૨, ૩૨] વેશ્વાનરાધિકરણુ હહ 


સારો અનુગ્રહુ કરવાને માટે ધારણુ કરો છો.” (ભાગ. ૩. ૯, ૧) એ પ્રમાણે વાડય છે. 
આમ ન માનીએ તો ખહું સ્વરૂપની કલ્પના કરવામાં ખુદ્ધિનું સૌકયે રહેતું નથી. તાર્કિકાદિ 
મતો પણુ તેવા (યુક્તિપ્રધાન ) હોવાથી યુક્તિને અનુસરીને ખ્રહ્મવાદને પણુ નૂદી રીતે 
સમજાવવો જેઈએ એમ ( ખાદરિ) માને છે. આ પક્ષમાં-યુક્તિથી ખ્રહ્ધાનો નિહ્યૅય કરવો એ 
'પક્ષમાં-તો નિણુય અતાત્વિક-અસવત્ય-થાય છે 

. . અથવા માયાને સ્થાને અનુસ્મૃતિ સમજવી; (ખ્રહ્માના સ્વરૂપની ) અભિવ્યક્તિ તો 
(આશ્મરથ્ય અને ખાદરિના મતમાં) સરખી. આમ થતાં ખાદરિના મતની અંદર પણુ 
(બ્રહ્મનું ) તાત્વિક જ રૂપ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૩૦ 


સતસ્વસેરિતિગેસિનિસ્તથા દિ «કયતિ શમાં 


સસ્પત્તિથી-સ્થાનાનુરોધ સ્થિતિથી-( પ્રાદેશસાત્રત્વ) છે, કારણ કે 

શ્રુતિસાં તે તે પ્રમાણે કહેવામાં આવ્યું છે-આમ જેસિનિ તે છે. 

જેશમિનિના ' આકારવાદ? મતના સંખંધમાં તેમનો એકટેશી નિયતસાકારવાદ માને છે 
અને કહે છે કે ભગવાનનું પ્રાદેશમાત્ર રૂપ નિયત જ છે. તે એકદેશીનું નિરાકરણુ કરવાને 
માટે સૂત્રકાર કહે છે કે સવત્ર પ્રાદ્ેશત્વ સપત્તિને-સ્થાનને-લીધે થએલું છે. 

તેમાં સૈપત્તિ કથી, અને કેવી રીતે તે થાય છે એ વાત જેમિનિ 'પોતે જ નીચે જણાુ- 
વેલી શ્રુતિને આધારે દર્શાવે છે. વાજસનેયિખ્રાહ્મણમાં ઉપાસકના અવયવોને વિષે મસ્તકથી 
ચિખુક સુધીમાં સ્વગેથી તે પૃથ્વી સુધીનાં વેશ્વાનરનાં અવયવોનું પ્રતિપાદન કરીને કેકેય 
રાજા કહે છે કે “ ખરેખર !, !, પહેલાં (પરમાત્માને) જાણે પ્રાદેશમાત્ર હોય એમ સારી પેઠે 
જાણી દેવોએ તેને પ્રાસ કર્યો. ખરેખર !, હું એમને (ઘ્રુલોક આદિ અવયવોને) એવી રીતે 
કહીશ કે જેથી ( મસ્તક આદિ અધ્યાત્મ અંગોમાં ) પ્રાદેશમાત્ર (વેશ્વાનરને ) જ મેળવી 
શકું-આ પ્રમાણે તેણે કહ્યું. પોતાનું મસ્તક દર્શાવી તેણે કહ્યું કે આ મસ્તક ભૂરાદિ લોકને 
અવિક્રાન્ત કરીને ઉપર રહેલો વેશ્વાનર છે” (ખૂ. જા. ) ઇત્યાદિ. 

વેશ્વાનરતું પ્રાદેશમાત્રત્વ સંપત્તિને લીધે જ છે એમ શ્રૃતિ કહે છે, નહિ ફે વૈશ્રાનર્‌ 
માદેશમાત્ર જ છે; એમ જેમિનિ પોતાના એકદેશીનો પરિહાર માને છે. ૩૧ 


ઝાસનન્તિ તેનમસ્મિન્‌ ।દારાર્‌રા 
વળી, આમાં (સસ્તકે અને ચિખુકની વચમાં) આનું (વેશ્વાનરનું) 
(જાબાલો) વણેુન કરે છે. 

હુવે સૂત્રકાર પોતાનો સ્રુખ્ય સિદ્ધાન્ત કહે છે કે બ્યાપક જ પ્રાદેશ છે. જેમનું માહાત્મ્ય 
જાણી શકાય નહિ એવા ભગવાનને વિષે એ ખન્ઞે-વ્યાપકત્વ અને પ્રાદેશત્વ- વિરુદ્ધ નથી. 
તેથી (શ્રૃતિરૂપી) પ્રમાણને જ અનુગરવં ત્તેઈ એ ડી ન્‌ઝિ., 219૬9 નો વિચાર જ 
સખ્ય છે; પ્રાતીતિક-ઉપર ઉપરથાં જણાતા-વિરોધન રપ બીજા પ્રકારની કપના કરવી 
નહિ. વેશ્વાનર સુરુષ છે, પુરુષવિધ છે અને પુરુષની અંદર રહેલો છે ચ્ચમ વાજસનેચિઓ 
તેનું વણુન કરે છે. _ડુક્તિથા ત તે (વેશ્વાનર) પુરપના જેવા અને પુરુષની અંદર ૨૪નારે। 
સંભવી શકે નહિ. તેથી જે ખીજા ત્રષિઓઆ ખાજી રીતે કલ્પના કરે છે તે બ્રાન્ત જ છે અમ 
માનીને સૂત્રકાર પોતાનો મત કહે છે. 


૭૮ ગણુભાષ્યાનુવાદ [૧૪૨.૩૨ 


ળ્નમ્‌-આને-વેશ્વાનરને, અસ્તિન-આમાં-મસ્તક અને ચિખણુકની વચમાં-જાખાલો 
વણુવે છે. 

“ આ અનન્ત અવ્યક્ત આત્મા છે જે અવિસુષ્તમાં પ્રતિછિતિ છે. લે અવિસ્ુક્ત શામાં 
પ્રલિછિત છે ?” (જા. ૨) આ પ્રમાણે (આરંભ કરીને) “ભવાં અને નાસિકાની જે સંધિ તે 
ઘ્ુલોક અને પરલોકની સંધિ છે” (જા. ૨) [એ રીતે જાખાલો વણેન કરે છે.] ખરેખર | 
અનન્ત પરમાત્મા સંકુચિત સ્થાનમાં ન હીઈ શકે, કારણુ કે (તેમ માનવામાં ' અનન્ત? એ) 
વિશેષણુ વ્યથે થઈ જાય. યુક્તિ વડે સમજાતી વિદ્યા તો ખ્રહ્મવિઘા ન જ કહેવાય. અવિરોધ 
નામના અધ્યાયમાં પણુ સૂત્રકાર કહેરે કે “શ્ુલેસ્તુ જન્ટ્મૂજત્વાત્‌-પણુ શ્રતિને લીધે, 
કારણુ કે તે શખ્દમૂલ છે.” (ખ્ર. સૂ. ૨. ૧. ૨૪). 

અરે!, તો પણુ (વેદ્ાન્તવિચારરૂપ) શાસનની સફલતા સિદ્ધ કરવાને માટે કોઈ વેદને 
અનુસરતી યુક્તિ કહેવી નઈ એ. 

આ પ્રમાણે શકા થાય તો અમે કહીએ છીએ કે આમાં વિરોધની જ શંકા કરવી નહિ, 
કારણુ કે તે વસ્તુનો-ખ્રહ્માનો-આ સ્વભાવ જ છે. અયઃકાન્તની પાસે જેમ લોહ ચલિત થાય 
છે, ગભેનો જઠૅરાસ્િથી દાહુ થતો નથી, અને રેતસ્‌નો મયૂર થાય છે-એ ખધામાં જે યુક્તિ 
છે (તે આ વિષયમાં પણુ છે ). ખધે જ ઠેકાણુ વસ્તુનો સ્વભાવ અને દશેન-પ્રત્યક્ષ અતુભવ- 
વિના ખીજી કોઈ પણુ યુક્તિ કોઈનાથી પણુ આપી શકાય એમ નથી. “ તેના અન્તમાં (સૂક્મ) 
છિદ્ર છે” (સ. ૧૧. ૯) ઇવષાદિ વડે શ્રૃતિ આ પ્રમાણે જ-સૂક્મ છિદ્રમાં સવે રહેલું છે 
એમ જ-કણે છે. પોતાને ધાવતા ખાળક ભગવાનના સુખકમલમાં વિશ્વ જ જેઈ ને સવગ, 
માયા અને અવિઘાનું નિરાકરણુ કરવાને માટે યશોદા સિદ્ધાન્ત કહે છે કે “આ જ મારા 
ખઆલકનો કોઈ અનિવેચનીય સ્વાભાવિક આત્મયોગ-ભગવાનની યોગરૂપ વિભૂનતિ-છે. ? (ભાગ, 
૧૦. ૮. ૪૦). ભગવાનને ખાણ્‌ીઆ સાથે ખાંધવામાં આવે છે વે પ્રસંગે (ભાગ. ૧૦. ૯. 
૧૨-૧૮) પણુ આ જ અથેનો નિણૅય કરવામાં આવ્યો છે. તેથી આનન્દાંશનો જ આ _ધમે છે 
કે જ્યાં પોતાનું પ્રાકટ્ય થાય છે ત્યાં સવે વિરુદ્ધ ધર્મોનો આશ્રય હીય છે; એમ ચ્ર નો અથે 
છે. તેથી પ્રાદેશમાત્ર વ્યાપક છે; એટલે વેશ્વાનર ભગવાન્‌ જ છે એમ સિદ્ધ થયું. ૩૨ 


પ્રથસાધ્યાયનો કિતીય પાદ સમાસ. 


પ્રથમાધ્યાયનો તૃતીય પાદ 


ઘુભ્વાદ્યાયત્તનાધિકરણુ 


નક્નન્ન્ઝ્બ્ન્”નબ૦્ન્કૂ--- 
જુમ્વાયાયતન સશચ્ટાત્‌ શરદ 
સ્વગે, "પૃથ્વી વગેરેનું સ્થાન (બ્રહમ) છે, કારણુ કે “સ્વ? શખ્દ છે. 


ખીના પાદ્માં આધેયરૂપ ભગવાનનું પ્રતિપાદન કરવામાં આવ્યું, ( અને ? અહીં-ત્રીજ 
પાદમાં-આધારરૃપ ( ભગવાનનું ) પ્રતિપાદન કરવામાં આવે છે; અને (બ્રહ્મા આધેયરૂપ અને 
આધારરૃપ છે ) તેથી સર્વ ખ્રહ્મ છે એમ સિદ્ધ થશે. 

આધક પ્રમાણુ વધારે ખલવાન્‌ હીવાથી અને સાધક પ્રમાણુનો અભાવ હે હોવાથી (ઝ્યા* 
ચર્સ્વ વગેરે) આધાર ધર્મોનો ખાધ કરવામાં આવે, તેથી આ પાદનો આરૈભ કરાય છે. 

આ પ્રમાણે (ઉપનિષદમાં) શ્રવણુ થાય જમે વિષે સ્વગે; "પૃથ્વી અને અન્તરિક્ષ 
પરોવાયલું છે, અને સવે પ્રાણો સાથે મન પણુ પરોવાયલું છે તે જ એકલાને આત્મા જાણો, 
અન્ય વાચા ત્યાગ કરો, મોક્ષનો એ સે સેતુ છે છ. ?' (સુણ્ડ. ૨. ૨. ૫). 

“જેને વિષે” ઇત્યાદિ વાક્યમાં વાક્યાથેને અથે, પ્રકરણુ અને લિંગ એ ત્રણુ પ્રકારે 
ખધી રીતે બાધ થવાથી પ્રથમ તે વાક્યનો વિચાર સા આવે છે. 

આમાં સશય થાય છે કે સ્વગે, પૃથ્વી વગેરેતું સ્થાન ખ્રહ્મ છે કે ખીન્ને. કોઈ પદાર્થ છે. 


(પૂર્વપક્ષી પ્રથમ અર્થની દષ્ટિએ ખાધ દર્શાવે છે.) તે ખીજ જ  પદાર્ય હે હોવો જેઈ એ. 
દોરામાં મણિઓની માકક પરોવાયલાં સ્વગે; "પૃથ્વી વગેરે ભારરૂપ છે, અને તેથી તે ભાર 
ખેંચનાર અથવા ઊંચકનાર) પરમાત્મા ન હોઈ શકે. 

( હવે પ્રકરણુની દણિએ પૃવેપક્ષી ખાધ દર્શાવે છે.) વળી અન્ય વાણીનો ત્યાગ કરવાનો 
કહ્યો તે ખરાખર નથી. એકના વિજ્ઞાન વડે સવેનું વિસ્તાન પૂછવામાં આવેલું હોવાથી અન્ય 
વાણીનો શી રીતે ત્યાગ થઈ શકે ? 

(હુવે પૂવૈપક્ષી લિ;ટ્નની દષ્ટિએ ખાધ દર્શાવે છે.) સેતુ પણુ ગતિનું સાધન છે અને 
તેથી તે ફૂલરૂપ પણુ નથી, (કારણુ કે ફૂલ અને સાધન ભિન્ન હોય છે.) વળી, (આત્મસ્ાનને 
પરપ્રાસિરૂપ ફૂલનું સાધન માનવામાં આવે તો ) “ આત્મલાભ કરતાં બીજું કાંઈ વધારે સારૂં 

નથી” (આપ. ધ. સૂ. ૧. ૮. ૨૨. ૨) એનો વિરોધ આવે છે, તેથી આ વાક્ય ખ્રહ્યાવિઘાપર 
નથી, પણુ (સાંખ્ય ) સ્મૃતિતું મૂલરૃપ થરો. 

(સિદ્ધાન્ત ) આ . ત્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાતત થતાં સૂત્રકાર કહે છે ફે સ્વગે, પૃથ્વી વગેરેનું 
સ્થાન ખ્રહ્ઘા જ છે. સ્વગે અને "પૃથ્વી આદિ છે જેમનાં તે ચુસ્વાર્યડ; તેઓનું સ્થાન (બ્રહ્મ 
છે, ) “જેમાં સ્વગે” (સુણ્ડ. ૨. ૨. ૫) એ વાક્યમાં જણાવેલાઓનું બ્રહ્માત્વ સાધવાને માટે 
મથમ-અયેકૃત-ખાધનો સૂત્રકાર પરિહાર કરે છે કે ચ્યજ્ઞષશ્ટાય્‌-'સ્વ' શખ્દ છે તેથી. “સ્વ? 
ક્રખ્દ વડે ( વિષયવાક્યમાં આવેલા ) આત્મા શખ્દનું વ્યાખ્યાન કરવામાં આવ્યું છે. અહીં- 
વિષયવાડ્ચમાં-જે “ આત્મા? પદ છે તે જીવની આત્મા તરીકે ઉપાસના કરવા માટે નથી, 
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પરંતુ પહેલાં કહેવામાં આવેલા સ્વગે, પૃથ્વી વગેરે પદાર્થોના સ્વાભાવિક સ્વરૂપનો બોધ કરે 
છે. તેથી ભારકૃત દોષ નથી. કારણુમાં ખરેખર કાય પરોવાયલું હૈ હોય છે. વળી, સેતુત્વ પણુ ઘટી 
શકે છે, કારણુ કે ખ્રહ્મના સ્તાનથી અમૃતત્વની પ્રાસિ થાય છે. (અમૃત કી ખ્રહ્યા એ બેમાં) 
અભેદ છે છતાં પણુ “ ખ્રહ્માને જાણુનાર પરને પ્રાસ કરે છે” (તે. ૨. ૧) એ પ્રમાણે અહીં 
( અવસ્થાભેદ ) સમજવો. (આ પ્રમાણે અથેમુત અને લિડ્કૃત ખાધનો પરિહાર કરવામાં 
આવ્યો, ) તેથી અથમાં ખાધ ન આવવાથી અને લક્ય-ખ્રહ્મ-સ્વગેમાં આવેલું છે એમ પ્રતિ- 
પાદન કરવામાં આવેલું હોવાથી શ્વગે, "પૃથ્વી વગેરેતું થાન ખ્રહ્ઘા જ છે. ૧ 
 સુસ્્ોવણવ્વવ્વપટ્શાત્‌ ।શરૂારા 
સુક્ત જીવથી (બ્રહ્મ) ગસ્ય છે એમ કથન હોવાથી (સ્વર્ગ 
વગેરેતું સ્થાન ખ્રહ્મ છે). 

( શકા) અરે |, સર્વવિજ્ઞાનનો ઉપકુમ હોવાથી અન્ય વાણીનો ત્યાગ વિરુદ્ધ છે એમ 
( હમણાં જ ) કહેવામાં આવ્યું. 

( સમાધાન ) આ દોષ નથી, કારણુ કે મુક્ત જીવથી ( ખ્રહ્ધ ) ગમ્ય છે એમ કથન છે. 
( આત્મા શર-ખાણુ-છે અને પ્રણુવ ધનુષ્‌ છે એ રીતે ) અવાન્તર પ્રકરણમાં આપેલા શર- 
ધનુર્ન્યાય વડે ખ્રહ્ા તરીકે જાણેલા અથવા પૃથક્‌ છે એમ જાભેલા, શરીશ૨ વળેરેના અધ્યાસથી 
રણિત ્ુક્તોના-જીવન્સુક્તોના-જીવને (્રહ્મરૂપી) લક્ષ્યમાં ચોજવાને માટે તેમની-જીવન્સ્રુક્ત 
પુરુષોની-ષ્રહ્મ પાસે જવાની યોગ્યતાનું કથન છે. તેથી શરીર વગેરેના અધ્યાસવાળા જીવની 
બ્રહ્મમાં ચોજના ન કરવી જેધ એ (એમ સિદ્ધ થયું. ) 

વળી, ( અહીં) વાણીનો જ ત્યાગ છે, વસ્તુનો ત્યાગ નથી, કારણુ કે વિકાર વાચાર- 
સ્ભણુ જ હોવાથી ( દરેક ) વસ્તુ ખ્રહ્મ છે. તેથી સર્વવિસ્ઞાનને ખાધ આવતો નથી. તેથી કોઈ 
જાતનું ખાધક પ્રમાણુ ન હીવાથી આ ખ્રહ્ધાવાક્ય જ છે. પણુ જે ( શાંકર ) લોકો પોતાના 
કલ્પેલા મતને અનુસરીને શ્રતિનું બીજી રીતે વ્યાખ્યાન કરે છે તે પહેલાં અને પાછળ આવેલી 
સપણ શ્રુતિઓથી વિરુદ્ધ અર્થના કહેનારા છે, અને તેથી તેમની ઉપેક્ષા કરવી જેઈ એ. ૨ 

તાસુમાનતલચ્છરરાત્‌ ।શરારા 

(વિષયવાકયસા।ં : આવેલા શખ્દો વડે થતું) અતુસાન (સાંખ્યમત સાધી 
શક્તું) નથી, ફારણુ કે તેનો મત સ્થાપી શકે એવો (એક પણુ નિઃસન્ડિગ્ધ 
૨ાખ્દ નથી). 

(શંકા) અરે !, આ પ્રકરણુમાં “ અરોની માફક” (સુણ્ડ, ૨. ૨. €), “ખ્રહ્મપુરમાં ” 
( સુણ્ડ. ૨. ૨. ૭), “મનોમય” (સુણડ. ૨. ૨. ૭) વગેરે જડના ધર્મો અને જડનાં ઉદા- 
હરણો ઘણાં છે, તેથી આ પ્રકરણુ પ્રશુતિ અને પુરુષનું નિરૂપણુ | કરનારા સાંખ્યમતને જ 
સાધનાર અતુમાન થાવ. અક્ષરાધિકરણુમાં (બ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૨૧-૨૩) આનો નિણુય કરયામાં 

આવ્યો છે, છતાં પણુ જડ ધર્મો હોવાથી ( પ્રદૃતિનો ) ફરીથી ઉદ્ધવ થાય છે. તેથી સ્વર્ગ, 

પૃથ્વી વગેરેનું સ્થાન પ્રકુતિ જ હોવી નનેઈ એ. 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે શકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે 
અને જડ દૃણાન્તો ) સાંખ્યમત સાધી શકે એમ નથી. તે 


ઝસુમાનમ-( જડ્ધર્મો 


કા 
મનો મત રર્શાવનારો કોઈ પણુ 


૧. ૩.૭] યુભ્વાઘાયતનાધિકરણુ ૮% 


સન્દેહુ વિનાનો શખ્દ (આ પ્રકરણુમાં) નથી, પરંતુ “ આત્મા, “ સર્વૈસ ?, “આનન્દરૂપ? વગેરે 
ખ્રહ્માવાદ દર્શાવનારા શાખ્દો ઘણા છે. તેથી સન્હિગ્ધ અને જડના ધમે તરીકે જણાતા પર્મૌ 
પણુ ખ્રહ્માના જ ધર્મો છે એમ કહેવું ઉચિત છે. વળી, શ્રુતિ વિના ખીજે સ્થઇ ખ્રહ્માવાદ સિદ્ધ 
થએલો નથી કે જેથી ખ્રહ્માધર્મોના અભાવનો નિશ્ષય થઈ શકે. તેથી સવૈના આધાર તરીકે 
લણુવવામાં આવેલો પદથે પરમાત્મા જ છે, પ્રધાન નથી. ૩ 


ષળગમૃસ ।શર્ાણા 
અને ગ્રાણુભૃત્‌-પ્રાણુને ધારણુ કરનાર-પદાથે જીવ નથી. 


(શંકા) પ્રાણો પરોવાયલા છે એમ દર્શાવનાર [ચસ્ત્તિન્‌ છોઃ ઇત્યાદિ ( સુણ્ડ, ૨. 
૨. ૫) ] વચન અને “મનોમય, પ્રાણુમય શરીરનો નેતા” ( સૃણ્ડ. ૨. ૨. ૭) આ પ્રમાણેનું 
વચન (પ્રકરણુના અથેનો) નિણુય કરનારૂં છે. તેથી કેટલાક (નેતૃત્વાદિ) જીવધર્મો છે અને 
બીજા (પ્રાણાદિ) જડધર્મો છે. સરવસત્વ વગેરે ધર્મો પણુ ચોગના પ્રભાવ વડે જીવધર્મો છે. 
તેથી જડ અને જીવનું નિરપણુ કરનારો સાંખ્યવાદ જ ખબરોખર છે. 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે શંકા થાય તો સૂત્રકાર કહે છે કે ના, પ્રાણુને ધારણુ કરનાર 
જીવ સંભવતો નથી, કારણુ કે તેનું પ્રતિપાદન કરનાર શખ્દ જ નથી, અને સાંખ્યમતમાં જીવ 
આનન્દરૂપ હોઈ શકે નહિ. 

હુવે પછી આવનારાં સૂત્રોમાં અથે ખરોખર ઘટી શકે એટલા સારું આ સૂત્રને પાછલા 
સૂત્રથી જૂદું પાડવામાં આવ્યું છે, અને ( પાછલા સૂત્રમાંથી ) સ શખ્દનો યોગ કરવામાં 


આવ્યો છે. ૪ 
સેટ્‌ડ્યપહેરાત્‌ શર્‌ાષા 


ભેદનું કથન છે તેથી (પ્રાણુભત્‌ જીવ નથી.) 

સૂત્રકાર એક વિશેષ હેતુ આપે છે. “તેને જ એક જાણુ” (સુણડ. ૬. ૨. ૫) આ 
પ્રમાણુ કમે અને કર્તાનો ભાવ જણાય છે. તેથી ભેદ્નું કથન હોવાને લીધે પ્રાણુભતૂ (પ્રાણુને 
ધારણુ કરનાર ) જીવ નથી. પ 

પજરળાત્‌ ।શરાદ્‌ા 
(બ્રહ્મનું) પ્રકરણ છે તેથી. 

જીવ અને જડ એ ખનજ્ઞેના સાધારણુ (ધર્મોનું ) નિરાકરણુ કરવાને માટે સૂત્રકાર વિરીષ 
હેતુ આપે છે. આ તો ખ્રહ્માનું પ્રકરણુ છે. આરૅભમાં “ ખ્રહ્મા દેવોમાં (પ્રથમ થયા), તેમણે 
(જ્યેછ પુત્રને) ખ્રહ્માવિઘા (કહી)” (સુણડ. ૧. ૧. ૧) અને અન્તમાં “તેમને આ ખ્રહ્ાવિદ્ય 
(કહેવી)” (સુણ્ડ, ૩. ૨. ૧૦) એમ છે, (તેથી) ખ્રહ્માવિઘાનું જ પ્રકરણુ છે એમ જણાય 
છે. “ખ્રહ્માજ આ અમૃત છે, તે આગળ છે” (સુણ્ડ. ૨. ૨. ૧૧) ઇત્યાદિ વાક્યોથી સપણ 
ઠ્રહ્માવાદ (જ) જણુય છે. ૬ 

સ્થિયવટનામ્યાં ચ ।૬।ર્‌।૭। 


અને સ્થિતિ અને ભોગને લીધે ( જીવ અને પરસાત્માનો બોધ થાય છે.) 
અણુ૦ ૧૧ 


૮૨ અણુભાષ્યાનુવાદ [૨૧૬૩૮ 


આખા પ્રકરણુનો અયે ખીજી રીતે કદાચિત્‌ કરવામાં આવે એમ શકા કરીને સૂત્રકાર 
વધારાનો હેતુ આપે છે કે સ્થિત્યહ્નામ્યાં ૧. “બે સારી પાંખવાળાઓ ” (સુણ્ડ. ૩. ૧. ૧) 
એ વાક્યમાં “ બીને ખાધા વગર-ભોગ કર્યા વગર-જેયા ફરે છે” એમ કેવલ-ભોગરહિત-- 
સ્થિતિ પરમાત્માને હોય છે, અને (તે જ વાક્યમાં) કમેના ફૂલનો ઉપભોગ જીવને હીય છે 
(એમ કહેવામાં આવ્યું છે.) તેથી સ્થિતિ અને અદન-ભોગ-ને લીધે મધ્યમાં જીવ અને 
પરમાત્માનો જ બોધ થાય છે. સાંખ્યમત કાંઈ આ પ્રકારનો હોતો નથી. તેથી આની-વિષય- 
વાક્યની-વધારાની યુક્તિ હોવાથી (પહેલાં જણાવેલી ) મધી યુક્તિઓ પ્રતિલોમ-ઊંધા અથવા 
છેલ્લોથી પહેલે (સ્થિતિ અને અદ્નથી પ્રકરણુને ખલ મળે છે, અને પ્રકરણુથી પૂર્વ હેતુઓને 
અલ મળે છે) એ પ્રમાણેના-કમે દઢ થાય છે. તેથી સ્વગે, પૃથ્વી વગેરેનું સ્થાન ભગવાન્‌ જ 
છે એમ સિદ્ધ થાય છે. 

ને કે પૈગ્યુપનિષદમાં “બે સારી પાંખવાળા” એ ક્રતિનું બીજી રીતે (સત્ત્વ અને 
ક્ષેત્રજ્ઞ છે એ પ્રમાણે ) વ્યાખ્યાન કરવામાં આવ્યું છે એમ જણાય છે. છતાં પણુ તે ક્ચાઓનું 
વિશેષ સ્થળમાં કરવામાં આવેલું અન્યથાવ્યાખ્યાન દોષરૂપ નથી. તેથી સત્ત્વ અને ્ષેત્રસ તએ 
બેતું જીવ અને ખ્રહ્દા એમ વ્યાખ્યાન કરવું. ૭ 


ભૂમાધિકરણુ 
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ભૂમા (ભગવાન્‌ જ છે), કારણુ કે સુષુસિથી તે અધિક છે 
એમ ઉપદેશ છે. 

આ પ્રમાણે ઉપનિષદમાં શ્રવણુ થાય છેઃ-“જે ખરેખર ભૂમા છે તે સુખ છે” (છા. 
છ. ૨૩. ૧) એ પ્રમાણે સુખનું લક્ષણ આપીને “જ્યાં બીજી જતો નથી, ખીન્નુ સાંભળતો 
નથી, ખીજું જાણુતો નથી તે ભૂમા છે” (છાં. ૭. ૨૪. ૧) એ પ્રમાણે સનત્યુમાર ભૂમાનું 
લક્ષણુ આપે છે. 

તેમાં સંશય થાય છે કે ભૂમા એટલે ખાહુલ્ય-વધારાપણું-કે ખ્રહ્મ. તેમાં પ્રપાઠંકના 
આરમ્ભમાં “પછીથી હું તને આગળ મેળાધીશે 7” (છા. ૭. ૧. ૧) એમ પ્રતિજ્ઞા કરીને, 
વેદાદિને નામ તરીકે સમજાવીને, વાણીથી તે પ્રાણુ સુધીની વસ્તુઓ તેના-વેદાદિ-કરતાં પણુ 
અધિક છે એમ કહી, .સુ'ખ્ય પ્રાણુવિધા અપરખ્રહ્માવિદ્યા છે એમ જણુાવવાને અડધું પ્રપાઠૅક 
પૂરૂં કરીને, વિસ્તાનથી તે સુખ સુધીની અન્તરંગ વસ્તુઓ તેના કરતાં પણુ અધિક છે એમ 
કહીને, સુખ ફ્લરૂપ હોવાથી સનત્કુમાર તેનું-સુખનું-આધિક્ય કહે છે. 

(પૂર્વપક્ષ) જે કે “આત્માને જાણુનાર શોક તરી જાય છે” (છા. ૭. ૧. ૩) એમ 
નારદનો પ્રશ્ન હોવાથી પ્રકરણુને આધારે ભૂમા ખ્રહ્મા છે એમ કહી શકાય, છતાં પણુ અહુંકારા- 
દેશની માફૂક “ હુવે આત્માદેશ (વિષે કહેવામાં આવે છે)” (છા. ૭. ૨૫. ૨) એ પ્રમાણે 
તે જ ભૂમાના સમ્બન્ધમાં કહેવામાં આવ્યું છે. તેથી (ભૃમા) ખ્રહ્મા નહિ હોય તો પણુ 
(નારદનો) પ્રશ્ન સિદ્ધ થશે. તે સુખખાટુલ્ય “ પોતાના મહિમામાં” (છા. ૭. ૨૪. ૧) રહેલું 
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છે એ વાત ખધી રીતે ઉત્તમ સ્રાધનો સૈળવવાથી પણુ (તેવા સાધનવાળા જીજમાં ) સમ્ભવે 
છે. સુષુસિમાં પણુ સુખખાટુલ્ય હોય છે; તેથી (ઉત્તમ સાધનોવાળા સુખી આત્મા અને 
સુષુસિનો આત્મા) એ બૅમાંથી એકનું ગ્રહુણુ કરવું. તેમાં સુષુપ્તિ અન્યનિન્પેક્ષ અને તેથી 
અન્તરંગ છે એટલે તેનું જ ભૂમા તરીકે અહીં વણુન કરવામાં આવ્યું છે, સુખખાહુલ્યતું 
નહિ. તેથી સુષુસિરૂપ જ ભૂમા છે. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂવેપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે ભૂમા ભગવાન્‌ જ છે. 
શાથી ? સસ્પ્રસાદના કરતાં અધિક છે એમ ઉપદેશ છે તેથી. સમ્પ્રસાદ એટલે સુષુસિ,. અને 
તેના કરતાં અતતિ-અધિકતાથી-ઉપદેશ છે તેથી. ને કે “ ખીજ કાંઈ નેતો નથી” (છા. છ. 
૨૪. ૧) ઇત્યાદિ (સુષુસિ અને ખ્રહ્મમાં) સમાન છે, છતાં પણુ “તે જ નીચે છે” (છા. છ. 
૨૫. ૧) ઇત્યાદિ વડે તો તેના કરતાં પણુ અધિક ધર્મોનું વણુન કરવામાં આવે છે. પોતે જ 
ખધું થવું એ સવેત્વ વગેરે ધર્મો સુષુત્તિને સમ્ભવતા નથી. વળી [અશાલ બાત્માફેપ્નઃ 
ઇત્યાદિ (છા. ૭. ૨૫. ૨) માં ] “આત્મા? શખ્દના સખ્ય અથેનો સ્વીકાર થઈ જાય છે. 
ભાવ-ભૂમન્‌-શખ્દનો અથે પણુ “સવ? હોવાથી તે ભગવાનમાં રહે તેમાં દોષ નથી, તેથી 
ભૂમા ભગવાન્‌ જ છે. ૮ 

ષમોંપપત્તેશ્ર ।શર્‌।૨। 
અને ધર્મા (બ્રહ્મમાં) ઘટે છે તેથી. 

“ સુષુપ્તિ અને ખ્રહ્મસમ્પત્તિ એ બેમાંથી એકમાં (ભગવાનનો) પ્રાદુર્ભાવ થાય છે. 
(ખર. સૂ. ૪. ૪. ૧૬) એ સૂત્રને આધારે “ખીજીં નેતો નથી” (છા. ૭. ૨૪. ૧) ઇત્યાદિ 
ધર્મો ખ્રહ્મમાં વિરુદ્ધ નથી. “જ્યાં ખરેખર દ્વેત જેવું હોય છે” (ખૂ. ૪. પ. ૧૫) ઇંવ્યાદિ 
શ્રુતિને લીધે ખન્ને સ્થળે-છાન્દોગ્ય અને ખ્રહદારણ્યક ઉપનિષદમાં-એક જ પ્રકારનું વણુન 
હોવાથી “ ખીજાને ન જેવું' વગેરે ધર્મો ભગવાનમાં વિરુદ્ધ નથી, સૂત્રમાં આવેલા ચ નો 
અથે એછેકે “તે આ આ પ્રમાણુ જેનાર” (છા. ૭. ૨૫. ૨) એમ આરપમ્ભ કરીને “વીસ 
હુજાર” (છા. ૭. ૨૬. ૨) લ્યાં સુધીના વાક્ય વડે તેને-ભેદ ન નનેનારને- જ કૂલ મળે છે 
એમ કહેવામાં આવ્યું છે. તેથી ભૂમા ખ્રહ્મ જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૯ 


અક્ષરાધેકરણ 





ઝક્ષરસસ્વરાન્તપુતેઃ ।શરાદન 

અક્ષર (પરમાત્મા છે), કારણ ફે ("પૃથ્વીથી માંડીને તે) આકાશ 

સુધીની વસ્તુઓને તે ધારણુ કરે છે. 

“ આકાશ શામાં ઓતપ્રોત થએલું છે? (એમ ગાર્ગીએ યાજ્વલ્ક્યને પૂછચું ). તેણુ- 
યાસવલ્ડચે-કહ્યું કે હૈ ગાર્ગી, તે આ અક્ષરને બ્રાહ્મણો અસ્થૂલ, અનણુ વગેરે કહે છે” (ખુ. 
૩. ૮. ૭-૮) એ પ્રમાણે ગાર્ગીખ્રાહ્માણુમાં શ્રવણુ થાય છે. 

તેમાં સંશય થાય છે ફે “ અક્ષર' શખ્દ વડે ખીજા કોઈ પદ્યથેનો બોધ થાય છે કે 


ષ્રહ્માનો બોધ થાય છે. 


૮૪ અણુશાષ્યાનુવાદ (૨. ૩.૧૨ 


( પૂર્વપક્ષ) તેમાં (ઓતપ્રોતપણું 'ડોવાથી વિકારિત્વ આવે અને તેથી) અચેતન પદાયેના 
જેવું થવાથી, (અને ખૂ. ૩. ૮. ૨ માં જણાવ્યા પ્રમાણે) ખાણુની તુલ્યતા હીવાથી આકાશની 
માફક આ અક્ષર પણુ અખ્રહ્દા જ છે. ખ્રહ્યાને સ્વગે, પૃથ્વી વગેરેનું સ્થાન માનવામાં ભાર- 
વાહુકેત્વનો જે વિરોધ આવે છે તેના જેવો જ વિરોધ અહીં પણુ પ્રાતત થાય છે. અહીં અક્ષરનો 
અયૈ અખ્રહ્મ છે તેથી અટશ્યત્વાધિકરણુ (ષ્ર. સૂ. ૧. ૨. ૨૧-૨૩) માં આ અધિકરણુનો 
અથે આવી જતો નથી. ત્યાં વિરુદ્ધ ધર્મોની આશંકા કરીને તેમનું નિરાકરણુ કરવામાં આવતું 
નથી. (અદૃશ્યત્વાધિકરણુમાં અક્ષરનો અથે ખ્રહ્ધા છે. અક્ષરાધિકરણુમાં ભિન્ન વિષય હોવાથી 
અક્ષરનો અથે કોઈ અચેતન પહાથે કરવાનો છે,) તેથી અચેતનના જેવું હોવાથી, ખ્રહ્મવાદ 
(આરુણિ અને યાજ્તવલ્કયના સંવાદરૂપી સસમ ખ્રાહ્દાણુમાં જ) સમાપ્ત થઈ ગએલો હીવાથી, 
પ્રશ્ન કરનાર ગાર્ગી આગ્રહુવાળી હીવાથી અને સ્રી હોવાથી “ ખરેખર, સ્મરણુ આકાશના 
ઝરતાં વધારે છે” (છા. ૭. ૧૩. ૧) એ પ્રમાણે કોઈ પણુ યુક્તિથી સ્મરણુ, કાલ, (શખ્દ, 
સ્પરી વગેરે તન્માત્રરૂપ) ભૂતસૂક્મ, પ્રકૃતિ અને જીવવિશેષ એ ખધામાંથી એકનું “ અક્ષર? 
પદ વડે ઉપાસનાને માટે ગ્રહણુ કરવું એમ કહેવું જેઈ એ. વળી, જે અહીં પ્રપંચના સર્વ 
પર્મોથી રહિત હોવારૂપી ખ્રહ્ધાધમે જણાય છે, તે ઉપાસનાને માટે ઘટી શકે છે. (“ અક્ષર' 
પદ વડે) ખ્રહ્મનો સ્વીકાર કરવામાં આવે તો વાક્ય વ્યથે જ થઈ જાય, કાંરણુ કે (પ્રશ્ન કરનાર 
સ્રી હોવાથી અને સ્રીનો બ્રહ્મશ્રવણુમાં અધિકાર ન હોવાથી) ઉપદેશ કરનારનો જ અભાવ 
હીય છે. તેથી અક્ષર (બ્રહ્માથી ) અન્ય છે અને ખ્રહ્મના પર્મોથી તેની ઉપાસના કરવી નઈ એ. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અક્ષર પરમાત્મા જ 
છે. શાથી ? આકાશ સુધીના પદાથોને ધારણુ કરવાથી. (સૂત્રકાર) શ્રતિનું વ્યાખ્યાન કરીને 
સિદ્ધ થએલો ' (અમ્ખરાન્તધૃતિ) હેતુ આપે છે. અહીં એક જ પ્રશ્ન છે અને ઉત્તર (પણુ) 
એક જ છે. આકાશ (તો) અવાન્તર જ છે. તેથી "પૃથ્વીથી માંડી આકાશ સુધીના પદાર્યોને 
ધારણુ કરનાર પરમાત્મા જ છે. ઘ્ુભ્વાઘાયતન અધિડરણુમાં (બ્ર. સૂ. ૧. ૩. ૧-૭) સિદ્ધ 
થએલો ધમે અહીં હેતુ છે. “ કોઈ પણુ તેનો ભોગ કરતો નથી, અથવા કોઈ પણુ તેને 
વ્યાપી શકતું નથી” (ખૂ. ૩. ૮. ૮) એ શ્રૃતિના સ્ુખ્ય અથેનું (પણુ) ગ્રહુણુ થાય છે. 
અન્યથા-ગાર્ગીનો ખ્રહ્મસ્સઞાનમાં અધિકાર ન હોત તો-તેનું માથું (ભૂમિ ઉપર) પડી જાત. 
(બ્રહ્મા વિના) બીને કોઈ પદાથ સર્વનો આધાર ખની શકે નહિ. પરોક્ષ રીતે ખ્રહ્માનું કથન 
કુર્વાને માટે “અક્ષર? પદનો પ્રયોગ છે, અને (બ્રહ્માથી) અન્યનું નિરાકરણુ કરવાને માટે 
તેના-ખ્રહ્માના-પર્મોનો ઉપદેશ છે. તેથી અક્ષર પરમાત્મા જ છે. ૧૦ 


સતા તત પરાસનાત્‌ ।શર્શશ। 
અને તે-ધારણુ કરવાનું કાય-(આ્હ્મનો ધમે છે), કારણુ કે આજ્ઞા છે. 

(શકા) સરે, (થસ્નિન્‌ થો સુણ્ડ. ૨. ૨. પ જેવા) કોઈ વાક્યમાં વિધારણુ-ધારણુ 
કરવાનું કામ-ખ્રહ્દયાના ધમે તરીકે ગણુવામાં આવ્યું હોય તેથી બીજા વાક્યોમાં પણુ તે પ્રકારે 
માનવું શક્ય નથી, કારણુ કે એમાં નિયામક પ્રમાણુ નથી. 

આ શોકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે સા ચ પ્રશઞાસનાવ્‌. અને લ તે-વિધૃતિ-આ 
વાક્યમાં પણુ ખ્રહ્માનો ધમે જ છે. શાથી ? પ્રશાસન-આનજ્તા-છે તેથી. “ હે ગાર્ગી, આ પ્રસિદ્ધ 
અક્ષરની આજ્ઞામાં સ્વગે અને પૃથ્વી ધારણુ કરાઈ રહે છે” (ખૂ. ૩. ૮. ૯) એ પ્રમાણે 


૨.૩,૧૩] ઇક્ષિતિકર્માધિકરણુ ત્પ 


આજ્ઞાથી ધારણુ કરવાનું કામ બીજાનો ધમે હોઈ શકે નહિ, કારણુ કે અપ્રતિહુત આરાશક્તિ 
ભગવાનનો (જ) ધમે છે. તેથી અક્ષર બ્રહ્મા જ છે. ૧૧ 

અરે, આ ખધુ ઉપાસનાના કામમાં આવશે એમ તો પહેલાં જ કહેવામાં આવ્યું છે. 
આના જવાખમાં સૂત્રકા૨ કહે છે કે 


ઝલ્યમાવવ્યાશસેશ્ર ।૨ાર્‌।૨૨। 


અને અન્યભાવની વ્યાવૃત્તિ-અભાવ-છે તેથી (અક્ષર બ્રહ્મ છે.) 

અન્યભાવની વ્યાવૃત્તિને લીધે. (ખ્રહ્મથી ) અન્યનો ભાવ તે અન્યભાવ, અર્થાત્‌ ષ્રહ્મથી 
ખીજા પદ્યથેનો ધમે. તેની અહોં વ્યાવૃત્તિ-અભાવ-છે તેથી. ને કોઈ પદાથ ખ્રહ્મ ન હોય 
તો તેની કાર્યૈકારણુભાવના લેદે કરીને ખ્રહ્મ તરીકે ઉપાસના થાય છે. પણુ અહીં તો તેવો 
ધમે નથી. “હે ગાર્ગી, જે માણુસ આ અક્ષરને જાણ્યા વગર” (ખૂ. ૩. ૮. ૧૦) ઇચાદ્િ 
શ્રુતિ વડે શુદ્ધ બ્રહ્મનું જ પ્રતિપાદન થાય છે, નહિ કે ઉપાસનાનું પ્રતિપાદન એમ સ નો 
અર્થે છે. તેથી અક્ષર ખ્રહ્ઘા જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ૧૨ 
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તે (પરમાત્મા જ છે), કારણુ કે દશેન કરવાની ડ્ડિયાના કમે 
તરીકે તેનું વણેન છે. 

(પ્રશ્નોપનિષદના) પાંચમા પ્રશ્નમાં “હે સયકામ, આ જે પરખ્રહ્મ અને અપરખ્રહ્મ છે 
તે રૂંકાર જ છે, તેથી (એમ) જાણુનાર આ વડે-કારના ધ્યાન વડે-(પરષ્રહ્ય અને અપર- 
ષ્રહ્મ એ) બેમાંથી એકને પામે છે. જે તે એક માત્રાનું ધ્યાન કરે છે?” (પ્રશ્ન પ. ૨) ઇજ્યાદિ 
વડે એક, બે અને ત્રણુ માત્રાની ઉપાસના કરવાથી ત્રકગ્વેદ, યજુર્વેદ અને સામવેદ વડે 
મતુષ્યલોક, સોમલોક અને સૂર્યલોકની પ્રાત્તિ થાય છે અને ત્યાંથી પાછા આવે છે એમ 
નિર્પણુ કરીને, “ ચોથી અડધી માત્રાની ઉપાસના વડે પરપુરુષનું ધ્યાન કરવું. તે તેન્નેરૂપ 
પરમાં પ્રાત થાય છે. જેમ સપે ત્વચાથી સુક્ત થાય છે” (પ્રશ્ન પ. ૫) એ પ્રમાણે આરંભ 
કરીને, “તે પરથી પણુ પર, સુરમાં શયન કરનાર પુરુષને જુવે છે” (પ્રશ્ન ૫. ૫) એ 
પ્રમાણુ ઉપસંહાર કરનારી શ્રૃતિ કહે છે 

આમાં સંશય થાય છે કે માસનો વિષય જે પરપુરુષ તે પરમાત્મા ક કે વિરાટ્‌ છે, 
કે ખ્રહ્મા છે. 

(પૂર્વપક્ષ) તેમાં (ત્રણુ માત્રાથી અને ચોથી અડધી માત્રાથી પરપુરુષનું ધ્યાન કરવું 
એમ કહેલું છે. ત્રણુ માત્રાથી ઉપાસના કરવી એ અસુખ્ય છે; તેથી છેછ્વી ઉપાસના) અસ્ર ખ્ય 
પ્રવાહુમાં આવેલી છે, એટલે પ્રહ્ઘાલોકમાં ગએલા માણુસને સા દશીનરૂપી જ ફૂલનું શ્રવણુ 
થાય છે. પરમસુરુષ ને બ્રહ્મ હોય તો તેનું જ્તાન જ ફ્લરૃપ થતું નથી, (પણુ તેની પિ 
ફૂલરૂપ થાય છે.) તેથી ધ્યાનનો વિષય વિરાટ્‌ અથવા ખ્રહ્ધા છે. 
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(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાત થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે લઃ-તે-ષ્યાનનો વિષય 
જે પરપુરુષ તે પરમાત્મા જ છે. શાથી ? દશૈન ક્રિયાના કમે તરીકે તેનું વણુન છે તેથી, જીવ- 
ઘનથી-કેવલ જીવના આધારરૂપ ખ્રહ્મલોકથી-પર એવા પુરુષનું દર્શન તે ઇક્ષિતિ. તે ક્રિયાના 
કમે તરીકે (પરષુરુષનું ) વણુન હોવાથી ખન્ઞે-ધ્યાન અને ઇક્ષેણુ-ક્રિયાનો ( પરમાત્મારૂપી) 
એક જ વિષય છે. ત્રણુ માત્રા સુધી અપર ખ્રહ્માનું નિર્પણુ કરીને શ્રુતિ આગળ પરખ્રહ્યાનું 
નિરૂપણુ કરૈ છે. તે પ્રમાણે જ આગળ આવેલા શ્લોકમાં “ત્રણુ માત્રાઓ” (પ્રશ્ષ પ. ૬) 
ઇત્યાદિ કહેવામાં આવ્યું છે. અભિધ્યાનનું તો સાક્ષાત્કાર ફૂલ છે. તેથી ફ્લરૂપ સ્ાનનો વિષચ 
હોવાથી પરપુરુષ પરમાત્મા જ છે. (પરખ્રહ્માનું દરીન થતું નથી એવી ) મન્દ અધિકારીની શકા 
નિવૃત્ત કરવાને માટે જ આ સૂત્ર છે. અહીં સવૈસકરવાદીઓનો-માયાવાદીઓનો-(વિષયવાડ્યમાં 
આવેલા પ્રશ્ચોપનિષદમાં ચઃ શુતસ્ત ત્રિનાત્રેળૉમિત્યેતેનેવાક્ર્ળ પરં પુચ્ષસતિષ્યાચીત, 
સ તેગાલે સર્ચ સસ્પજ્નઃ, લ સામગિચ્જ્ઞીયતે વ્રજજોજમ્‌ એ પ્રમાણે ) ખીજા પ્રકારનો 
પાઠે નેવામાં આવે છે; તે બ્રમને લીધે છે. તે પાઠ પ્રમાણે પણુ વિચાર સરખો જ છે. ૧૨ 
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દહર (આકાશ 'પરમસાત્મા છે ), આગળ જણાવેલા હેતુઓથી. 

“ હુવે આ ખ્રહ્માષુ૨-શરીર-ને વિષે જે દહર-અલ્પ-કમળના આકાર જેવું (હૃઘ્યરૂપી) 
ઘર છે. એની અંદર અલ્પ આકાશ છે. તેને વિષે જે અંદર છે તેની શોધ કરવી નઈ એ. 
તેનું જ ખરેખર વિશેષ જ્તાન મેળવવું જેઈ એ?” (છા. ૮. ૧. ૧) ઇત્યાદિ શ્રવણુ થાય છે. 

તેમાં સંશય થાય છે કે જેની શોધ કરવાની છે તે જીવ છે કૈ ખ્રહ્મ. જવષ્રહ્ધાવાદ 
સંભવે છે કે નહિ એનો અહીં નિણુય કરવામાં આવે છે, કારણુ કે શ્રતિના અથેનો નિણુય 
કરવાનો છે. વળી, નને ચર્્‌ટિમાસ્ન્તન્‌ (છા. ૮. ૧. ૧.) આ વાક્યમાં ખરેખર રીતે જીવ જ 
ષ્રહ્મ હોય તો શાસ્ત્રનું તાત્પયે પણુ તેમાં-જીવમાં-જ આવે, અને ને એમ થાય તો આ 
અધિકરણુનો આરંભ વ્યય થઈ જાય. અને (માયાવાદીઓ માને છે તે પ્રમાણે જીવ જ ખ્રહ્ધ 
છે એમ ક્રૃતિતું તાત્પયે હોય તો) એ જ વાક્ય શ્રૃતિએ કહેલું હોવું નઈ એ. તેથી આ અધિ- 
કરણુમાં સર્વેસંકરવાદ-માયાવાદ-વગેરે વાદોનું નિરાકરણુ સુ'ખ્ય છે. 

અહીં શું પ્રાત થયું ? 

_ (પૂવપક્ષ) દુર આકાશ જીવ છે. અહીં (એક દહરવિઘયાનું પ્રકરણુ અને બીજી ઇન્દ્ર- 
પ્રજાપતિના સંવાદનું પ્રકરણુ એમ) બે અવાન્તર પ્રકરણો છે. તેમાં બીજ-પ્રનપતિના- 
પ્રકરણુમાં જીવ જ અમૃત, અભયરૂપે જણાય છે. વળી, ખીજા પ્રકરણુનો અથે પણુ સપણ છે. 
તેથી પહેલા પ્રકરણુમાં પણુ જીવ જ અપહુતપાપ્મત્વ વગેરે ધમેવાળો હોવો જેઈ એ. વળી, 
(ખન્ઞે અવાન્તર પ્રકરણો ભિન્ન નથી તે સિદ્ધ કરવાને માટે) અર્થને અનુફૂલ થાય એવું પ્રમાણુ 
દર્શાવવું નનેઈ એ, (અને તે આ પ્રમાણે છેઃ-૯ષ અવણ્તપાષ્તા ગીવઃ એ શ્રૃતિવાક્યમાં 
ત": એ પ્રમાણે પ્રયોગ હોવાથી અંગુલિવડે નિદદેશા કરવામાં આવે છે, અને આ વાત જીવ 
વિષે જ સંભવી શકે છે.) આ જ જીવ ખ્રહ્મ છે; કારણુ કે “આ આત્મા બ્રહ્મ છે” (ખૂ. ૪. 
૪. ૫) એમ શ્રૃતિ કહે છે. સૈત્રેયીબ્રાહ્મણુ (બૂ. ૪. ૫) પણુ તે જ પ્રકારે આ અથેને મળતું 
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થશે. (બીજું પણુ અર્થાતુચુણય આ પ્રમાણે છે.) તેતું-ખ્રહ્માનું-પુર એટલે શરીર. તેમાં સૂક્ષ્મ 
હંદ્યકમલ છે. તેમાં આરાગ્રમાત્ર-આરાના અણીઆ જેટલો જ-જીવ જ આકાશ છે. જીવ 
તેમાં રહેલો હોવાથી આકાશ શખ્દ વડે તેનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. . 

જેની શોધ કરવાની છે તે તો વાસનારૂપે ખધુ તેમાં રહેલું છે એ પ્રકારના એમાં રહેલા 
એના માહાત્મ્યની કરવાની છે. ને આ પ્રમાણે જીવનું વાસનારૂપી માહાત્મ્ય ન સ્વીકારીએ 
તો ખજ્ઞે સ્થળે-ચાવાન્‌ (છા. ૮. ૧. ૩) અને તં સેરૂઅુઃ (છા. ૮. ૧. ૪) એ ખે સ્થળે- 
કહેવામાં આવેલીં જીવની સવેરૂપતા વિરુદ્ધ થઈ જાય. મૂસાતતિ (છા. ૮. ૧. ૪) એટલે 
(આકાશાદિ) મહાભૂતો અથવા પુત્રાદિ. “સ સ્ેટ્યુઃ”-(તેમને-આચાયેને-શિષ્યો જે આ 
પ્રમાણ કહે )-(છા. ૮. ૧. ૪) ઇત્યાદિ વડે શ્રૃતિ જીવની નિવ્યતાનું પ્રતિપાદન કરીને “આ 
આત્મા” (છા. ૮. ૧. ૫) ઇત્યાદિ વડે તે જ જીવનું (ઉપાસનાને માટે) ખ્રહ્માત્વ દર્શાવે છે, 
અને તેના વિષેના જ્ઞાનની પ્રશંસા કરે છે, અને “ જેઓ અહીં?” (છા. ૮. ૧. ૬) ઇત્યાદિ વડે 
પોતાના આત્મા વિષેનું જ્તાન જેણુ મેળવ્યું છે તે માણુસની કામસિદ્વિ વણુવે છે. વળી, જે 
“દરરોજ જવું” (છા. ૮. ૩. ૨) વગેરે વિરુદ્ધ ધર્મો જણાય છે તે સવગ, માયા, મનોરથ 
વગેરેમાં પોતાના અજ્ઞાનથી ફલ્પેલા જે જીવો તેમના જ ગમન, આગમનને લક્ષીને-ઉદ્દેશીને-- 
કહેવામાં આવ્યા છે, કારણુ કે પોતાના જીવથી અન્ય બ્રહ્મ નથી, જીવનું લોકના આધાર 
તરીકે જે વણુન (છા. ૮. ૪. ૧માં) કરવામાં આવ્યું છે તે પણુ આ પ્રમાણે જ-અજ્ઞાનથી 
કલ્પિત જ-માનવું. (છા. ૮. ૪. ૩ માં વણેવેલું) ષ્રહ્માચયૈ પણુ તે અજ્ઞાનકલ્પિત અવિદ્વાન્‌ 
જીવનું સાધન છે (એમ માનવું.) “તે નાડી વડે ઉપર જઈને અમૃતત્વ પ્રાસ કરે છે?” 
(છા. ૮. ૬. ૬) એ યોગ પણુ (તે જ પ્રકારે કલ્પિત જીવના સાધન તરીકે માનવો.) તેથી 
જીવ જ દહુર છે. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રકારે પૂવેપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કૈ દહુર પરમાત્મા છે; 
જીવ નથી. શાથી ? ઝત્તર્મ્યઃ-આગળ ઉપર કહેવામાં આવનાર હેતુઓને લીધે. તે હેતુઓ 
પણુ સાધવાના હીવાથી આ પ્રકારે-ઝત્તર્સ્યઃ એ પ્રમાણે-કહેવામાં આવ્યું છે. જીવ એટલે 
ભગવાનનો અંશ, ભગવાન્‌ જ નહિ, એમ “એકો સાનાવ્યપરેશાતલ્‌'-જીવ (ખ્રહ્માનો) અંશ 
છે, કારણુ કે સવે જીવો ખ્રહ્મમાંથી નીકળે છે-(ખ્ર- સૂ. ૨. ૩. ૪૩) એ સૂત્રમાં આગળ 
ઉપર કહેવામાં આવશે. વળી, ખ્રહ્મ પણુ જીવના જેટલું જ છે એમ નથી. આ પણુ આગળ 
ઉપર “અખચિજં તુ મેજતિર્ષેશાત''-ખ્રહ્મા જગત્‌ અને જીવથી અધિક છે, કારણુ કે લેદ્નું 
કથન છે-(બ્ર. સૂ. ૨. ૧. ૨૨) એ સૂત્રમાં કહેવામાં આવરે. તેથી આ પ્રકરણુનું તાત્પર્ય 
જીવખ્રહ્મવિઘામાં નથી પણુ ખ્રહ્માનું નિરપણુ કરવામાં જ છે. ૧૪ 

આગળ ઉપર જે હેતુઓ આપવાના છે તેમાંના બે હેતુઓ સૂત્રકાર આપે છેઃ- 

મતિરાય્તામ્યાં તથા દ્વિ દછં કિં ત 1૬ાર્‌ારપા 

(દહર આકાશ 'પરમાત્મા છે ) કારણ્‌ કે ગતિ, બ્રહ્મલોકગમન, અને 
(ભગવદ્ૂવાચકે) શખ્દો છે. તે પ્રકારે જ-ગતિ અને શખ્દ-(ભગવાનસાં) ઘટે 
છે. (તે પ્રમાણે) જેવાસાં આવે છે અને લિંગ 'પણુ છે. 

સતિશય્ટામ્યજ્‌, ગતિ અને શખ્દથી. ગતિ એટલે “ આ પ્રમાણે જ આ ખધી પ્રજા 
રોજ ( સુષુસિકાલમાં ) બ્રહ્મલોક તરફ્‌ જાય છે, છતાં પણુ તેને ઓળખતી નથી?” (છા. ૮. 
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8. ૨) એ શ્રૃતિમાં જણાવેલું ખ્રહ્માલોક તરફ્‌ ગમન. “ આ આત્મા પાપથી રહિત છે, સત્ય- 
કામ, સત્યસંકલ્પ છે” (છા. ૮. ૧. ૫) એ પ્રમાણે કેવલ ભગવાનનો જ અથે ખતાવનારા 
શખ્દો છે, અને “બ્રહ્મલોક? શખ્દ પણુ છે. 

(શંકા) અરે! આ શખ્દો તો જીવના જ વાચકે છે, અને ગતિ મનોરથ, સ્વ અને 
માયાએ કલ્પેલા જીવોની જ છે એમ તો પહેલાં કહેવામાં આવ્યું છે. 

(સમાધાન) આ શંકાનું નિરાકરણુ કરવાને માટે સૂત્રકાર કહે છે કે લશા છિ વે 
પ્રકારે જ ગતિ અને શખ્દ ભગવાનમાં જ યુક્ત છે, “ અનૃત-અસત્ય-થી હંકાયલા' એમ તે 
જીવોનું વિશેષણુ છે; અર્થાત્‌ તે જીવો અસ્તાનથી આવેષિત છે, નહિ કે અજ્ઞાનથી કલ્પાએલા 
છે, કારણુ કે તે જ પ્રકારે નેવામાં આવે છે. સૈ કાંઈ જાણ્યું નહિ એમ ખધાય કહે છે. વળી, 
ગમન કરનાર જીવનો અભાવ પણુ નથી, કારણુ કે (તેમ માનવામાં) શાસ્ત્ર વ્યય થઈ જાય, 
વળી, આત્મનાશ એ પુરુષાથે નથી, અને (ને જીવ જ ખ્રહ્મા હોય તો આસ્તાનમઝુવિશા 
એ વાક્યમાં) કમે અને કર્તાનો વિરોધ આવે છે. વળી, અપહુતપાપ્મત્વ-પાપથી સરુક્ત રહેવું 
તે-( અને સત્યકામ, સત્યસંકલ્પ વગેરે ) ધમે પણુ જીવમાં સંભવતો નથી, કારણુ કે જીવમાં 
અપહુતપાપ્મત્વાદિથી વિરુદ્ધ પાપીપણું, અસત્યકામ, અસત્યસંકલ્પ રે ધર્મો અતુભવ- 
સિદ્ધ છે. ભગવાનમાં તો હુમણાં પણુ અપહતપાપ્મત્વ વગેરે ધર્મોનો અત્ુભવ થાય છે, કારણુ 
કે ધ્યાન અને ધારણામાં આ વાત અતુભવસિદ્ધ છે. "પૃથ્વી અને તાવડીની માકક જ જીવ 
અને ખ્રહ્માનો વિભાગ છે, નહિ કૈ અજ્ઞાનને લીધે. 

તે આ પ્રમાણે. અજ્ઞાન એ ચૈતન્યમાં રહેલી તેની અનાદિ શક્તિ છે, કે સાંખ્યમતમાં 
છે તે પ્રમાણે ચેતન્યથી ખહાર રહેલું છે ? ખીનજને વિકલ્પ સ્વીકારી શકાય એમ નથી, કારણુ કે 
ને અજ્ઞાન ચેતન્યથી ખહાર રહેલું હોય તો (પ્રથમાધ્યાયના ચતુથે પાદમાં કરવામાં આવેલા) 
સાંખ્યમતના ખંડનથી જ આ વિકલ્પનું ખંડન થઈ જાય છે. (હુવે પ્થમ વિકલ્પ નને દે સ્વીકાર- 
વામાં આવે તો) ચેતન્યની અંદર રહેલી અજ્ઞાન નામની શક્તિ રે ચેતન્યના સ્વરૂપનો વિરોધ 
ન કરી શકે અને તેથી તે સ્વરૂપનો વિભાગ કરી શકે નહિ, (જે અજ્ઞાન ચેતન્યના સ્વરૂપનો 
પણુ વિરોધ કરે તો તે, જીવોની માકક, ખ્રહ્મને પણુ | વ્યાપીને તેને જીવ જેવું ખનાવી & દે, અને 
તેમ થાય તો ચૈતન્યની અજ્ઞાનરૂપી શક્તિના ) ચેતન્યસ્વરૂપરૂપી આશ્રયના નાશનો પ્રસંગ 
ઉપસ્થિત થાય, (અને તેમ થવાથી અન્તાન એ ખ્રહ્મની શક્તિ છે એ પ્રતિજ્ઞાનો પણુ ભેગ 
થાય.) (અજ્ઞાન ત્રિગુણાત્મક છે છે, અને તે શુદ્ધ સત્ત્વ વડે ઈશ્વરની ઉપાધિ ખને છે અને મિશ્ર 
સત્ત્વ વડે જીવની ઉપાધે ખને છે, એમ બ્રહ્મસ્વર્પના અવિરોધ અને વિરોધથી ઈશ્વર અને 
જીવનો વિભાગ સાધી શકે છે એમ ને કલ્પના કરવામાં આવે તો ) તે કલ્પના અયોગ્ય છે, 
કારણુ કે તે અપ્રામાણિક છે, (કારણુ કે ક્રતિમાં તે પ્રમાણે કહેવામાં આબ્યું નથી. ) વળી, 
( લોકમાં અને શાસમાં ) મુઠાર વગેરેની માકક સ્વરૂપથી બાહા પદાર્થ જ ભેદ કરી શકે છે. 
જેમ વાયુ શરીરની અંદર રહેલો છે છતાં પણુ તે ભેદક છે તેમ ચૈતન્યની અંદર રહેલી 
અજ્ઞાનરૂપી શક્તિ જીવખ્રહ્મનો ભેદ કરી શકશે નહિ, કારણુ કે (વાયુ બ્રહ્માણ્ડની શક્તિ 
નથી, જ્યારે ) અજ્તાન ખ્રહ્દાની શક્તિ છે, (અને આ પ્રમાણે વાયુનો દષાન્ત વિષમ હોવાથી 
નિરથેક છે. ) 

વળી, ખ્રહ્ધાવાદ ઉપર આ શો પ્રદ્ધેષ કે જેથી મિથ્યાવાદની પરિકલ્પના કરવામાં આવે 
છે? પ્રયક્ષ વગેરે પ્રમાણોથી જગતમાં બ્રહ્મત્વનું સાન થતું નથી તેથી બ્રહ્માવાદ ન સ્વીકારતાં 
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સિથ્યાવાદ સ્વીકારવામાં આવે છે-આ પ્રમાણે નને પૂર્વપક્ષી કહે તો અસૈ તેના જવાખમાં 
કહીએ છીએ કે મિથ્યાવાદ કલ્પવાનો મત ધોળો શંખ પીળો જણાય તેના જેવો છે; (અર્થાત્‌ 
તે મત અયોગ્ય છે. ) જેમ ખાંડ ખાવાથી | (પિત્તનો નાશ થતાં રાખમાં જહ્યાતી ) પીળાશ 
દૂર થાય છે તેમ બ્રહ્માને જાણુનારા સત્સુરુષોના સમાગમથી જગતમાં બ્રહ્મ નથી દેખાતું એ 
પ્રકારનું અજ્ઞાન દૂર થઈ જરે. ખરેખર, સવેજ્ઞ વેદવ્યાસે ભવિષ્યમાં પ્રકટ થનારા મિથ્યાવાદતું 
ખણ્ડન કરવાને માટે આ અધિકરણુનો આરમ્ભ કર્યો છે. આ પ્રમાણે જીવોનું જ અજ્ઞાન અને 
ખ્રહ્માનું સવૈસત્વ જવામાં આવે છે, તેથી “ગતિ? અને “શખ્દ? ખ્રહ્માવિષયક જ છે, જીવ- 
વિષયક નથી, 

વળી, (“ગતિ' અને શખ્દઃ બ્રહ્મ વિષે જ છે એ વાતનું સમર્થન _ઝરનારૂ ) શખ્દ- 
સાસથ્યેરૂપી લિંગ પણુ છે (તેમાં “ ગતિ” નં લિંગ આ પ્રમાણે છેઃ-) “ જેવી રીતે લોકમાં 
સેવા વગેરે કમૈથી પ્રાસ થએલો ભોગ્ય પદાથે નાશ પામે છે તેવી જ રીતે પરલોકમાં અસિ- 
હીત્ર વગેરે પુણ્યકમેથી પ્રાત થએલું સ્વગે પણુ નાશ પામે છે” (છા. ૮. ૧. ૬). (જો આ 
પ્રકરણુમાં જીવ એ જ ખ્રહ્મ હોય તો ) તે જીવને પોતાનું અજ્ઞાન સંભવે નહિ. ( જીવનું આ' 
ક સિદ્ધ કરે છે કે ષ્રહ્મ જીવથી ભિજ્ઞ છે. આ પ્રમાણે આ અજ્ઞાન “ગતિ ખ્રહ્યવિષયક 

છે? એ વાતનું સમથેન કરનારૂં લિંગ ખને છે. ) વળી, (નને ષ્રહ્માલોકમાં જનારા જીવો મનો- 

ક વગેરેથી કલ્પિત હોય તો અન્તાનીની માકક ખ્રહ્મલોકમાં જનારા જ્ઞાનીઓ પણુ મિથ્યા 
થઈ જય, અને તેથી સવે લોકમાં પોતાની ઇચ્છા પ્રમાણે સ્વતંત્રતાથી ફ્રવારૂપી ) હિતકાર્ય 
પણુ નહિ થઈ શકે. ( અર્થાતૂ સવેલોકમાં હુરવાફ્રવારૂપી આ હિતકાયે સપણ દર્શાવે છે કે 
ગતિ કરનારા જીવો સત્ય છે, મિથ્યા નથી, અને ષ્રહ્ઘા જીવથી ભિન્ન છે. તેથી આ હિતકરણુ 
પણુ “ખ્રહ્મ જીવથી ભિજ્ઞ છે' એ વાતનું સમથૈન કરનારૂં લિંગ ખને છે છે.) સાનથી (અજ્ઞાનનો 
નાશ થતાં જીવનું કલ્પિતરૂપ જતું રહે એટલે ) પોતાનું સામર્થ્ય પ્રકટ થશે, ( અને તે રીતે 
ષ્રહ્ધથી અભિન્ન એવા જીવમાં હિતનો ઉપયોગ થશે )-આ પ્રમાણે કહેવું નહિ, કારણુ કે એમ 
કંડેવાથી [ અઝુચિજ્ ત્રઝસ્તિ-આત્માને જાણીને જે જીવો જાય છે, મૃત્યુ પામે છે છે, (છા. 
૮. ૧. £) એ ક્રૃતિમાં જણાવેલા ગમનનો ] વિરોધ થાય છે, કારણુ કે જ્યારે જ્ઞાન ઉત્પન્ન 
થાય છે ભારે પણુ ( જીવનું) કતૃત્વ રહે છે એમ વિષ્લવવાદી ( શાંકરો ) સ્વીકારતા નથી. 

( હેવે ભાષ્યકાર “ શખ્દ? ખ્રહ્માવિષયક છે એ વાતનું સમર્થન કરનારૂ લિંગ વણેવે છે. ) 
( જીવ એ ખ્રહ્મથી અભિન્ન છે એ ) કલ્પના પણુ શ્રતિથી વિરુદ્ધ છે, કારણુ કે ર ખ્રહ્મ છું' 
(ખુ. ૧. ૪. ૧૦) એમ જાણ્યા પછી જ જીવ સ્વરૂપે થાય છે મેમ શ્રૃતિ કહે છે. ( અર્થાત્‌ 
ને જીવ ખ્રહ્ષાથી અભિન્ન હોય તો “ખ્રહ્મ સવરૂપે થાય છે? એ વાત શ્રૃતિમાં પહેલાં કહેવામાં 
આવેલી હોવાથી, “જીવ સર્વેરૂપે થાય છે' એમ ન કહેવાની જરૂર ન રહેત; પણુ આ 
પ્રમાણે ફરીથી કહેવામાં આવેલું હેં હોવાથી સિદ્ધ થાય છે કે જીવ ખ્રહ્માથી ભિન્ન છે. ) “ હું બ્ર 
છું? એ પ્રમાણે જીવને જે જ્ઞાન થાય છેતે તે તે જીવની સવેસતા દર્શાવનારૂં [લેંગ છે. 'સરવૈરાતા'- 
સ્રાન-એ ચુણ | "ખરેખર ભગવાનનો જ છે, અને તે ' ભગ? શખ્દથી જણાતા છ ગુણોમાંનો 
એક ગશુણુ છે. આ ગુણુ ને ભગવાનની ઇુપાથી જીવમાં આવે તો ભગવાનની માફ્‌ક જીવનું 
પણુ માહાત્મ્ય થાય. ( અર્થાતૂ સર્વલોકમાં સ્વતંત્રતા, સત્યસકલ્પ વગેરે માહાત્મ્ય ર પણુ ભગ- 
વાને આપેલું એશ્ચરય જ છે, અને તેથી તે જીવથી બ્રહ્મ ભિજ્ઞ છે એ વાતનું સમથેન કરનારરૂં 
લિંગ છે. આ પ્રમાણે માપન વગેરે શખ્દ પણુ સિદ્ધ કરે છે કે જીવ ષ્રહ્માથી ભિજ્ઞ છે?) 

અણુ. ૧૨ 


૦ અણુભાષ્યાનુથાદ [૧.૩, ૧૨ 


તેથી લિંગથી પણુ “ ગતિ? અને “શખ્દ? ખ્રહ્ના વિષેના છે. સૂત્રમાં આવેલો ચકાર એમ 
દર્શાવે છે કે “ તે પરમાત્માને જ જાણીને મૃત્યુને ઓળંગી જાય છેઃ મોક્ષને માટે (બ્રહ્દાસ્ઞાન 
વિના ) ખીજે માગે નથી” (શ્વે. ૩. ૮) એ ક્રુતિથી સિદ્ધ થાય છે કૈ જીવનું બ્રહ્મા તરીકે 
સાન મોક્ષ આપી શકતું નથી, પણુ ખ્રહ્યાનું જ, આત્મા તરીકે પણુ, સ્તાન મોક્ષ આપી શકે 
છે. (આ પ્રમાણે દશીન અને લૈંગ એ બેથી સમર્થિત થએલા “ગતિ? અને “શખ્દ? એ) ખે 
હેતુઓથી સિદ્ધ થાય છે કે દહર પરમાત્મા છે, ૧૫ 


સૂત્રકાર ખીજે હેતુ આપે છે કે 
પતેશ્ર મહ્જ્ોડસાસ્મિત્ુવજવષેઃ ।શરશ્ફ 


(સવ લોકને પરમાત્મા) ધારણુ કરે છે તેથી, અને આ તેનો સહિસા 
છે તેથી; (સ્વગે, પૃથ્વી વગેરે એક જ વસ્તુ અંદર અને બહાર જેવાસાં 
આવે છે એ વિરુદ્ધ નથી, કારણુ કે વિસુદ્ધધર્મોના આશ્રયર્‌પી) સાહાત્સ્ય 
ભગવાનમાં જ જેવાસાં આવે છે. 


“હુવે જે આત્મા છે તે, આ લોક સેળભેળ ન થઈ જાય તે માટે, તેઓનો સેતુ છે, 
તેમને (પૃથક્‌ પૃથક્‌). ધારણુ કરનાર છે” (છા, ૮. ૪.૧) એ શ્રતિમાં પરમાત્માને લોકોના 
ધારણુ કરનાર તરીકે વણુવવામાં આવ્યા છે, તેથી ( દહુર પરમાત્મા છે. ) ખધા લોકને ધારણ 
કરવાનું કાય, ખરેખર, ખ્રહ્મ વિના ખીજાને સંભવતું નથી. સૂત્રમાં આવેલો સ્તકાર એમ 
દર્શાવે છે કે પરમાત્મા જગતનો સેતુ પણુ છે. 


“તે જ્ઞોધવાયોગ્ય છે, તે સારી રીતે જાણુવાયોગ્ય છે” (છા. ૮. ૧. ૧) એ શ્રૃતિમાં 
લોકને ધારણુ કરવાનું કાય ( પરમાત્માના ) માહાત્મ્યરૂપ હીવાથી, તેને જ ( શોધવાની અને 
જાણુવાની કિયાના) કમે તરીકે વણુવવામાં આવ્યું છે એમ દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 
મર્ત્નિઃ, મહિમા છે તેથી, આ મહિમા પુરુષનો-પરમાત્માનો-છે. ( લોકને ધારણુ કરવું 
વગેરે કિયા ) પરમાત્મામાં ધાસનારૂપે-ભ્રમથી-રહેલી નથી, કારણુ કે ભ્રમાત્મક સાન એ 
સંસારી જીવોનો ધમે હોવાથી માહાત્મ્યરૂપ ખની શકતું નથી; (અને પુરુષસૂક્ત વગેરેમાં તો 
પરમાત્માના માહાત્મ્યનો સ્પષ્ટ ઉલ્લેખ હોવાથી લોકને ધારણુ કરવાનું કાયે એ પરમાત્માનું જ 
માહાત્મ્ય છે. ) એક જ પદાર્ય-સ્વગે, પૃથ્વી વગેરે-( દહુરની ) અંદર અને ખહાર એમ 
બે સ્થળે જે જેવામાં આવે છે તે વિરુદ્ધ છે એમ શકા કરવી નહિ, એમ દર્શાવતાં સૂત્રકાર 
કહે છે કે અચ્ચ અસ્તિન્‌ ઝપછઉકપેઃ. અશ આતું-આ પ્રકારના વિરુદ્ધ ધર્મોના આશ્રયરૂપી 
માહાત્મ્યનું-અસ્તિન્‌ આમાં-ભગવાનમાં જ-(શખ્દ્થી અને પ્રત્યક્ષથી) દશેન થાય છે. 
“પરમાત્મા આકાશથી મોટા છે” (છા. ૩. ૧૪. ૩), “જેટલું આ આકાશ છે તેટલા 
પરમાત્મા છે” (છા. ૮. ૧. ૩), “પરમાત્મા અણુ છે, સ્થૂલ છે” (કઠ, ૨. ૨૦)ઈલાદિ 
શ્રતિઓ દર્શાવે છે કે પરમાત્મા વિરુદ્ધ ધર્મોનો આશ્રય છે. (વળી, આ ખાખતમાં પ્રત્યક્ષ 
પ્રમાણુ પણુ છે એમ જણાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) યશોદા વગેરે ખહાર રહેલું જગત્‌ પણુ 
(મૃષ્ણુના સુખની) એંદર જુવે છે, આવા પ્રકારનો-વિરુદ્ધ ધર્મોનો આશ્રયભૂત-તો જીવ હોઈ 
શકે નહિ. તેથી ખ્રહ્યા જ દહુર છે. ૧૬ 


૧૦ ૩, ૨૮] દહરાધિકર્‌ણુ ૧ 


પસિર્ેશ્ર ।શર્‌ાશ્૭ા 
અને પ્રસિદ્ધ છે તેથી. 


' આકાશ? શખ્દનો અર્થે પરમાત્મા છે એમ પ્રસિદ્ધ છે. અપહતપાપ્મત્વ--પાપમાંથી 
સ્રષ્ત રહેલું તે-વગેરે ધર્મો પણુ પરમાત્માના ધર્મો તરીકે જ પ્રસિદ્ધ છે. વધારે શું કહેવું ? 
તે પ્રકરણુમાં કહેલા બધાય ધર્મો ભગવાનના જ ધર્મો તરીકે પ્રસિદ્ધ છે; તે ધર્મોની પ્રસિદ્ધિ 
જીવમાં સૈભવતી નથી. આથી પણુ ભગવાન્‌ જ દહુર છે એમ સિદ્ધ થાય છે. સૂત્રમાં આવેલો 
સરકાર એમ સૂચવે છે કે (દહુર એ જીવથી ભિન્ન પરમાત્મા છે એમ સિદ્ધ કરીને) વિધિપ્રકારે 
આ અધિકરણુ સમાસ થયું. ૧૭ 

હુવે સૂત્રકાર (ચાર સૂત્રો વડે ) ખ્રહ્દાથી અન્ય-જીવ-દહુર નથી એમ નિષેપપ્રકારે 
ફરીથી વિચાર કરે છે. 


ફતરપરાસસૌલ્ત ટૂતિ ચેજ્ઞાસસ્મવાત્‌ ।શરાર૮ા 


(તે પ્રકરણુમાં) જીવનો ઉક્લે'ખ હોવાથી (દહર) તે છે; એમ જે 

કહેવામાં આવે તો ના, અસંભવ છે તેથી. 

(શંકા) અરે! ખ્રહ્મ આ પ્રકારનું છે, જીવ આ પ્રકારનો નથી, એ પ્રમાણે કોઈ પણુ 
સ્થળે સિદ્ધ થયું નથી, કારણુ કે બ્રહ્યાવાદમાં ખ્રહ્વા અને જીવ એ ખન્ઞેનું સ્વરૂપ એકલી 
શ્રુતિથી જ સમજવાનું છે. તેથી જેમ સવૈત્ર ખ્રહ્મના અસાધારણુ ધર્મો જેવાથી તે તે પ્રકરણો 
ઠ્રહ્મનાં છે એમ નિશ્ચય કરવામાં આવે છે, તેમ અહીં પણુ જીવના અસાધારણુ ધર્મો જેવામાં 
આવવાથી આ જીવનું પ્રકરણુ છે એમ નિણુય કરવામાં કેમ નથી આવતો ? 

( આ પ્રકરણુ જીવતું છે) એમ નિશ્ચય કરવામાં આવે તો “આકાશની તુલ્ય છે?' 
ઇત્યાદિ ધર્મો જીવના જ થશે, ખીજાના નહિ; આ અભિપ્રાયથી પૂર્વપક્ષ દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે 
છે કે ક્લસ્વસતમશૌત્‌ જઃ. દર એટલે ખ્રહ્મથી ખીને-જીવ-; તેનો પતતસર્સ, ઉલ્લેખ. 
જ્યારે (પ્રકરણુમાં ) સન્દેહુ થાય ત્યારે આરમ્ભ, અન્ત અને મધ્યમાં જે ઉલ્લેખ કરવામાં 
આવ્યો હોય તેના વડે નિણુય કરવો જેઈ એ. ઉપનિષદના આ પ્રકરણુમાં આરંભમાં “ આત્માનું 
સાન પ્રાસ કરનાર સવે કામોનો ભોગ કરે છે” (છા. ૮. ૧. £) એમ કહીને, મધ્યમાં “ હુવે, 
જે આ જીવ આ શરીરમાંથી નીકળી, પરજ્યોતિને પહોંચી, પોતાના રૂપને પામે છેઃ એ 
આત્મા; એ અમૃત, અભય; એ બ્રહ્દ; એમ એણે કહ્યું” (છા. ૮. ૩. ૪) એમ કહીને 
આગળ “હુવે, જે આત્મા તે સેતુ” (છા. ૮. ૪. ૧) એ પ્રમાણે ક્ષતિ કહે છે. તેમાં 
' સસ્પ્રસાદ'નો અથે સુષુત્તિ છે, અને તે જીવની અવસ્થા છે. સુષુસિમાં ખ્રહ્મના સંખંધને લીધે 
જીવ પોતાના જ રૂપને પામે છે એમ કહેવામાં આવેલું હોવાથી જીવ જ તે પ્રકારનો છે એમ 
જણાય છે. અહીં પરમાત્માને આ ધમે સંભવતો નથી. આથી ખધુંય પ્રકરણુ જીવમાં ઘટી 
શકશે; એટલે સઃ તે-જીવ-જ પ્રકરણુનો અથે છે. 

( સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રમાણે ને કહેવામાં આવે તો અમે કહીએ છીએ કે ના. જીવ પ્રક- 
રણુનો અથે નથી, કારણુ કે બ્રહ્માની વિરુદ્ધ જે ધર્મો છે તે ધર્મોથી જ સવેત્ર જીવનો નિશ્ચય 
થાય છે. ખ્રહ્મા અને જીવ એ બે જે એકર્‌ૃપ જ હીય તો ખ્રહ્યા અને જીવ એ બે પ્રકારો જ 
ન થાય; અને “ત્રતનું પાન કરનારા બે” (કઠ. ૩. ૧) ઇષ્યાદિ શ્રુતિવાક્ચોનો તિરોષધ પ્રાત 
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થાય. તેથી જીવ પ્રકરણુનો અથે નથી એ અભિપ્રાયથી સૂત્રકાર કહે છે કે અલસ્મવાતત્‌, 
અસમ્ભવ છે તેથી. ખરેખર ! , (હૃઘ્યમાં રહેલા ) જીવમાં જગતના આધાર થવું વગેરે સમે 
સસ્ભવતો નથી, એકલા ઉલ્લેખથી જ સવે ઉપનિષદોથી વિરુદ્ધ કલ્પવું શક્ય નથી. આ ઉદ્દોખું 
પ્રયોજન ખીન્વું છે એમ આગળ ઉપર (બ્ર. સૂ. ૧. ૩. ૨૦ માં) સૂત્રકાર કહેશે. તેથી દહુર 
જીવ થઈ શકતું નથી, વાક્યનો અથે જે પ્રકારે ઘટી શકે તે પ્રકાર આગળ (બ્ર. સૂ. ૧. ૩. 
૧૯ માં) કહેવામાં આવશે. ખ્રહ્મા તો એક જ છે, બે પ્રકારનું-અવસ્થાના ભેદથી ભિજ્ઞ-નથી. ૧૮ 
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પછીના (ઇન્દ્રપ્રજાપતિના પ્રકરણુથી) (દહર જવ છે) એસ ને કહો 
તો (ત્યાં) જેનામાં (બ્રહ્મનું) સ્વર્‌પ પ્રકટ થસલું છે તે છે, (જીવ નથી.) 


( પૂર્વપક્ષ ) પછીના પ્રજાપતિના પ્રકરણુને (છા. ૮. ૭. ૧૨) લીધે (અહાં પણુ દહુર 
જીવ જ છે.) તે (ઇન્દ્ર પ્રજાપતિના ) પ્રકરણુમાં મનોરૂપ દિવ્ય ચક્ષુમાં જણાતો જીવ જ 
'અમૃત?' અને “અભય? એ પ્રમાણે વણુવવામાં આવેલો છે. (પછી ) તે જ જીવ જળના 
કુંડામાં જગ્રદવસ્થાનો સાક્ષી છે, પછી તે જ જીવ સ્વસાવસ્થાનો સાક્ષી છે, અને પછી તે જ 
જવ સુષુપ્તિ અવસ્થાનો સાક્ષી છે એમ વણેન કરીને, સર્વત્ર તે જીવ અમૃતરૂપ જ છે એમ 
વણુન કરીને, આ બધરી ( જાગ્રત્‌ વગેરે ) અવસ્થાઓ વાસ્તવિક નથી અમ કહીને, સમાધિ 
અવસ્થામાં મનમાં તે જ જીવને “અમૃત', “અશરીર? એ પ્રમાણે શ્રૃતિ વણુવે છે. આથી 
જીવ પણુ વાસ્તવિક રીતે અમૃત, અભય, અપહતપાપ્મજ છે, ( અને તેથી ખ્રહ્માત્મક જ છે 
એમ પછીના ઇન્દ્ર પ્રજાપતિના પ્રકરણુમાં સિદ્ધ થાય છે ); તેથી આપણા ચાલતા પ્રકરણુમાં 
પણુ ઉલ્લેખ હોવાથી તે ખ્રહ્યાભિજ્ન જીવ જ પ્રકરણુનો અથે છે ( અને તેથી ખ્રહ્યાભિન્ન 
જીવ જ દહુર છે. ) 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષી શકા કરે તો સૂત્રકાર છુ શખ્દ વડે તે શૈકાનો 
પરિહાર કરે છે. સૂત્રકાર પૂર્વપક્ષીએ જણાવેલા મતનું-ઉત્તરપ્રકરણ જીવનું છે એ મતનું- 
કૂષણુ દર્શાવતા નથી, પરંતુ તયાં ખીજું કાંઈ કારણુ છે એમ દર્શાવે છે ; તેથી સૂત્રમાં સકારનો 
પ્રયાગ સામા આથો નથી, (પણુ તુકારનો પ્રયોગ કરવામાં ગી છે.) આ કારણુ 
દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે  ગાચિમૂતશ્તરૂવઃ, જેનામાં બ્રહ્મનું સ્વરૂપ પ્રકટ થએલું છે તે 
જવ. સુષુસિ અવસ્થામાં અને ખ્રહ્માસપત્તિરૂપ મોક્ષની અવસ્થામાં જીવમાં ભગવાનનો આવિ- 
ર્ભાવ થાય છે. જેમ નૃસિંહુના ઉપાસકમાં નૃસિહનો આવિર્ભાવ થાય છે તેમ ખ્રહ્મનો ઉપદેશ 
કરતી વખતે ઉપદેશ કરનારની અન્દર ભગવાનનો આવિર્ભાવ થાય છે, તેથી (બ્રહ્મને નણુનાર ) 
પ્રજાપતિ (બ્રહ્મનો ઉપદેશ કરતી વખતે ) સર્વત્ર પોતાના આત્માને (અમૃત, અભયરૂપ) 
જેતા હુતા એટલે તેમણે ઇન્દ્રને પણુ ( આત્મા અમૃત છે, અભય છે) એ જ પ્રકારે ઉપદેશ 
આપ્યો; (વસ્તુતઃ જીવ તે પ્રકારનો નથી.) ( પ્રજાપતિનામાં ખ્રહ્માનો ઉપદેશ કરતી વખતે 
ષ્રહ્મનો આવિર્ભાવ થયો અને તે દણિએ તેમણે ઇન્દ્રને ઉપદેશ આપ્યો ) એમ જે ન માનીએ 
તો પ્રતિખિસ્બ અને શરીરને વિષે “અમૃત?, “અભય? એ પ્રજાપતિનાં વચનો મિથ્યા થઈ 
જાય. ઈન્દ્રમાં તો ખ્રહ્મનો આવિર્ભાવ ન થએલો હોવાથી પ્રજાપતિથી દૂર જતાં તે ( પ્રજાઃ 
પતિના ઉપદેશમાં) વિપરીત જુવે છે. તેથી ( પોતાનાથી દૂર જતાં ઇન્દ્રને વિપરીત ખુદ્ધિ 
થાય છે ) એટલા જ દોષને દૂર કરવાને માટે પ્રજાપતિ સ્વ વગેરેમાં “ આત્મા દેહુ વગેરેથી 
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વિલક્ષણુ છે? એ પ્રમાણે ઇન્દ્રને ઉપદેશ આપે છે. તે જ પ્રમાણે આપણા ચાલતા પ્રકરણુમાં 
(છા. ૮. ૧. ૬) પણુ છે. સુષુત્તિ અવસ્થામાં ભગવાનનો આવિર્ભાવ થવાથી જીવ પોતાના 
રૂપને પામે છે એ પ્રમાણે વચન છે. તેથી ખન્ઞેય પ્રકરણો (છા. ૮. ૧. ૬ અને છા. ૮. ૭. 
૧૨) ભગવાનનાં જ પ્રકરણો છે. આ પ્રમાણે ખીજે સ્થળે પણુ ભગવદ્ધર્મોનાં વચનો ભગ- 
વાનના આવેશથી કહેવામાં આવેલાં છે એમ સમજું. તેથી દહુર પરમાત્મા જ છે. ૧૯ 
ઝસ્યારથશ્ર વરાસરશઃ 1૨૨૦ 
(જીવના તે) ઉલ્લે'ખનું પ્રયોજન બીજું છે. 

અન્ય જ અર્ય-પ્રયોજન-છે જેનું તે અન્યાથે. ( આ પ્રયોજન દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે 
છે કે) “તેથી તે થમ્‌ છે; આ પ્રમાણે જાણુનાર રોજને રોજ, ખરેખર, સ્વર્ગે જાય છે, 
( અર્થાત્‌ ખ્રહ્મસુખ પ્રાપ્ત કરે છે.)” (છા. ૮. ૩. ૫) આ પ્રમાણે શ્રતિ કહે છે. અર્થાત્‌ જીવને 
આ પ્રમાણે સાન થતાં, ખરેખર, ખ્રહ્માસુખરૂપી ફૂલ મળે છે; (અને આ ફૂલના સાધનભૂત ) 
ષ્રહ્મસ્ઞાનની જરૂર હોવાથી ( બ્રહ્મસ્ઞાન મેળવવામાં “ અમૃત? એવા જીવના જ્ઞાનનો ઉપયોગ 
થાય. (બ્રહ્મ મત્યે શરીર અને અમૃત જીવ એ બેનું યમન કરે છે. ન્યાં સુધી શરીર અને 
જીવ બેના સ્વરૂપનું જ્ઞાન ન થાય ત્યાં સુષ્રી એ બેને પોતાની સત્તામાં રાખનાર ખ્રહ્માનું પણુ 
સતાન થઈ શકે નહિ, તેથી જીવના સ્વરૂપનું જ્તાન ખ્રહ્મસ્તાન પ્રાતત કરવામાં ઉપયોગી છે એમ 
તાત્પયે છે.) વળી, ભગવાનનો જસ્તાનદશામાં આવિર્ભાવ થાય છે એમ સૂત્રમાં આવેલા સરકારનો 
અર્થ છે. વળી, ખ્રહ્મસંપત્તિમાં ભગવાનનો આવેશ થાય છે એમ દર્શાવવાને માટે સૂત્રકાર 
ચતુર્થાધ્યાયમાં “કારણુ કે સુષુપ્તિ અને ખ્રહ્માસમ્પત્તિરૂપ મોક્ષ એ બેમાંથી એકના વિષે 
ભગવાનનું પ્રાકટ્ય થાય છે” (બ્ર. સૂ. ૪. ૪. ૧૬) એ સૂત્ર કહેશે. 

(આ પ્રમાણે આ પ્રકરણુમાં આવેલા જીવના ઉદ્ેખતું પ્રયોજન ખ્રહ્મસુખરૂપી ફૂલને 
માટે સ્વરૂપયોગ્યતા અને ખ્રહ્મસંપત્તિમાં ભગવાનનો આવેશ થાય છે એ દર્શાવવાનું છે. ) 
તેથી જીવના આ ઉધ્લેખથી પ્રકરણુ જીવતું છે અને જીવ જ ખ્રહ્મ છે એ પ્રમાણે કલ્પના 
કરવી નહિ. ૨૦ 


ઝલ્વશ્રુતેસ્ત્તિ ચેત્તટુસઠન્‌ ।શર્‌।૨૬। 


અભ્પનું શ્રવણુ છે માટે (દહર જીવ છે) એમ જે કહો તો 
એનો ઉત્તર કહેવાઈ ગયો છે. 

(શકા) અરે! આ પ્રકરણુ જીવમાં ઘટે છે તેથી અમે જીવનું પ્રકરણુ છે એમ કલ્પના 
કરતા નથી, પરંતુ આ પ્રકરણુનો અર્થ ખ્રહ્મમાં ઘટતો નથી (તેથી જીવનું પ્રકરણુ છે એમ 
માનવું પડે છે), કારણુ કે શ્રતિમાં અલ્પનું શ્રવણુ થાય છે. અલ્પ કમલમાં ભગવાન્‌ ખરેખર 
શી રીતે રહી શકે ? કારણુ કે ભગવાન્‌ વ્યાપક છે એમ “ જેટલું આ આકાશ ” (છા. ૮. ૧. ૩) 
એ શ્રુતિ કહે છે. તેથી વિરોધ દૂર કરવાને માટે આરાની અણી જેટલો જીવ જ અલ્પ કુમલમાં 
છો રહે એમ કલ્પના કરવામાં આવે છે. 

( સમાધાન) આ પ્રમાણે જે પૂર્વપક્ષી કહે તો પછી તમે પૂર્વપક્ષી સારી રીતે વિચાર 
કરનારા હોવાથી અમારા જ છો. પણુ આ શંકાનું સમાધાન “ ( હૃહ્યમાં જ) સાક્ષાત્કાર થાય છે 
અને આકાશની માફક આમ (-ત્રીહિ ઇત્યાદિની સરખામણી) છે” (બ્ર. સૂ. ૧. ૨. ૭) શ 
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સત્રમાં પહેલાં જ કહેવામાં આવ્યું છે. તે ભૂલી જવું જેઈ એ નહિ. સર્વભવનસમથે ખ્રહ્મામાં 
વિરોધની શંકા કરવી નહિ, તેમ ( “ભક્ષણુની ઇચ્છાથી રહિત, પીવાની ઇચ્છાથી રહિત 
ઇત્યાદિ”-છા. ૮. ૧. ૧૫-પર્મોથી સૂચિત થતું ) પુરુષશરીર (ભગવાનમાં વિરુદ્ધ છે એમ 
પણુ શંકા કરવી નહિ), કારણુ કે “ સાંખ્ય અને યોગમાં કુશલ એવા ખુદ્ધિમાન્‌ લોકો પુરુષ- 
શરીરમાં સર્વશક્તિસહિત મને સ્પષ્ટ રીતે જુવે છે” (ભાગ. ૧૧. ૭, ૨૧) એ પ્રમાણે 
ભગવાનતું વાક્ય છે. તેથી ભગવાન્‌ જ દહુર છે એમ સિદ્ધ થયું. ૨૧ 


અનુકુત્યધિકુરણુ 





અતનુજતેસ્તસ્ય ત્ર ।શાર્‌।૨૨। 


વળી તેનું-સગવાનનું-અનુકરણુ કરવાને માટે (સર્ય વગેરે 
પ્રકાશતા નથી એમ કહેવામાં આવ્યું છે. ) 

( છાન્દોગ્યોપનિષદમાં આવેલા ) દહુરવાડયની વિરુદ્ધ (કઠે વગેરે ઉપનિષદમાં આવેલા) 
વાક્યની આશંકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે. 

“તેમાં સૂયે પ્રકાશતો નથી, ચન્દ્ર અને તારા પ્રકાશતા નથી, આ વિજળીઓ પ્રકાશતી 
નથી; તો પછી આ અસિ ક્યાંથી પ્રકાશે ? ખ્રહ્મ પ્રકાશે છે, અને તેની પાછળ જ તે સર્વ પ્રકાશે 
છે. તે ખ્રહ્માના પ્રકાશ વડે આ સર્વ પ્રકાશે છે.” (કઠ, પ. ૧૫; સ્રુણ્ડ. ૨. ૨. ૧૦; શ્વે. ૬. ૧૪) 
એ પ્રમાણે કઠીપનિષદની (પાંચમી) વલ્લીમાં તથા ખીજ ઉપનિષદોમાં શ્રવણુ થાય છે. 
(ઉપનિષદના આ પ્રકરણુમાં આવેલા ) યત્તૂ અને તત્‌ એ બે શખ્દો એક જ અયેનું 
પ્રતિપાદન કરે છે અને પ્રકરણુથી ખ્રહ્માનું વસુન કરે છે એમ જણાય છે. પણુ તેમાં 
અથેની દૃષ્ટિએ સંદેહુ થાય છે. “જેમાં સ્વગે” (સુણ્ડ. ૨. ૨. ૫) એ વાક્યમાં સૂયે 
વગેરેનો આધાર ખ્રહ્મ છે, (અર્થાતૂ સૂર્ય વગેરે ખ્રહ્મમાં રહેલા છે), એમ કહેવામાં 
આવેલું છે, જ્યારે આ વિષયવાડ્યના પૂર્વાધેમાં “ સૂર્ય વગેરે ખ્રહ્મામાં જણાતા નથી? એમ 
કહેવામાં આવેલું છે; ( તેથી સન્દેહુ થાય છે. ) જ્યાં જે વસ્તુ હંમેશાં રહેવી નનેઈ એ ત્યાં તે 
વસ્તુ જે ન જણાય તો પછી તે ડયાં ભાસે ? આ પ્રમાણે શકા થતાં જે (તસેવ માનસ્લમતુ- 
સાસિ સર્વનન્‌ એ શ્રૃતિવાક્યમાં તમ્‌ ને ) કમે તરીકે માનવામાં આવે તો શ્રૃતિનો ખાધ થાય, 
(કારણુ કે અસુમાત્િ માં સળ ધાતુ અકમેક છે એટલે તેને કમે હોઈ શકે નહિ, અને બ્રહ્મ 
પોતે સ્વયંપ્રકાશ છે એમ કહેલું હોવાથી ફૂરીથી વ્યવધારણુની કલ્પના કરવી અશક્ય છે.) ૨૦ 
(તેથી અહીં સન્દેહુ થાય છે.) * 

( પૂર્વપક્ષી વિષયવાડ્યની શ્રૃતિનું તાત્પર્ય દર્શાવતાં કહે છે કે શ્રૃતિમાં આવેલા) સત્ર 
પદમાં અધિકરણુના અથેમાં સત્તમી છે. ન્યાં ખીજ લોકોમાં રહેનારા પદાર્થો પણુ પ્રકાશતા 
નથી ત્યાં અસિની શી વાત ?-આ પ્રમાણે હોવાથી સપણ જણાય છે કે સજ્યલોકમાં રહેનારો 
કોઈ તેજસ્વી પદાર્થ જ વાડ્યનો અથે છે. 


(સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અસુરતેસ્ત₹4- ભગ- 
વાનનું અનુકરણુ કરવાને માટે જ આ વચન છે. વિષયવાડચના પૂર્વાધેમાં સૂયૈ વગેરે પોતાની 
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મેળે પ્રકાશતા નથી એમ કહેવામાં આવ્યું છે, અને ( ઉત્તરાધેમાં એમ કહેવામાં આવ્યું છે 
કે) કિરણ કિરણો જેમ સૂયેનું અનુકરણુ કરે છે, છાયા જેમ પુરુષનું અનુકરણુ કરે છે, તેસ બધાય 
પદાર્થો ભગવાનનું જ અતુકરણુ કરે છે. તેથી વિષયવાડયમાં ખધા પદાર્થો ભગભ. નનું અવુકરણુ 
કરે છે એમ કહેવામાં આવેલું હોવાથી સજ્યલોકમાં રહેલા કોઈ તેજસ્વી પદાથેની કલ્પના 
કરવી નહિ. વળી, “ તેના પ્રકાશ વડે આ સવે પ્રકાશે છે ” (કઠ. પ. ૧૫; સુણ્ડ. ૨. ૨. ૧૦ 
વગેરે) એ શ્રૃતિ એશ કહે છે કે ઘડાની માફેક સૂય વગેરે પદાર્યોને પોતાનો સ્વતન્ત્ર પ્રકાશ 
નથી જં; ભગવાનના પ્રકાશથી જ સૂર્ય વગેરેને પ્રકાશ હોય છે; આ પ્રમાણે સૂત્રમાં આવેલા 
જકારનો અર્થ છે. તેથી (સૂર્ય વગેરે પદ્દારયો) પોતાની મેળે પ્રકાશતા નથી એમ સ્વીકારવાથી 
અથવા (લમે માન્તમઝુમાત્તિ સર્વનૂ' એ વાડ્યમાં આવેલા ત્‌ પદને ) લક્ષણાથી કમે 
માનવાથી આખા વાક્યનો અથે ભગવાન્‌ છે એમ સિદ્ધ થાય છે, અને તેથી ખીજા ક્રોઈ 
તેજસ્વી પદાથેની કલ્પના કરવી નહિ. ૨૨ 


ઝવિ અતે 1૬૨૨૨ 
વળી, સ્મૃતિ પણુ છે. 
વ્યાખ્યાન કરેલા અથમાં સંમતિ દર્શાવવા માટે સૂત્રકાર આ સૂત્ર આપે છે. 
અષિનો અર્થ સગ્નચ્ચય છે. “તે (ધામને) સૂર્ય પ્રકાશતો નથી, ચન્દ્ર પ્રકાશતો નથી, 
અસિ (પણુ) પ્રકાશતો નથી” (ભ. ગી. ૧૫, ૬), અને “સૂયમાં રહેલું જે તેજ છે 
ચન્દ્રમાં રહેલું જે તેજ છે, તથા અગ્િમાં રહેલું જે તેજ છે અસે જે આખા જગતને કારે 
કરે છે, તે તેજને તું મારૂં તેજ જાણુ” (ભ. ગી. ૧૫. ૧૨) (એ પ્રમાણે સ્મૃતિમાં કહેવામાં 
વેડ છે છે. ) તેથી ભગવાન્‌ જ સરવેના પ્રકાશક છે. અર્થાત્‌ ખધા પદાર્થો ભગવાનનું જ અતુ- 
કરણુ કરે છે એમ સિદ્ધ થયું. ૨૩ 


શખ્દાદ્ેવ રપ્રાંમતાધિકેરણુ 
રાયટાેવ પસિતઃ ।શર્‌ા૨જા 


શખ્દથી જ (અંગુણમાત્ર પુરષ) વિરુદ્ધધેમેના આશ્રય તરીકે જણાય છે. 
પ્રસંગથી ફૂરીથી વ જેટલા ર ખીજા ખાધક પ્રમાણુની આશકા 
કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે 
“ આત્માની મધ્યમાં અંગુઠા પુરુષ રહે છે; એ ભૂત અને ભાવીનો નિયન્તા છે. 
એનાથી કોઈ કંટાળતું નથી” (કઠ, ૪. ૧૨ ર તેમ જ “અંગુઠા જેવડો પુરુષ જ્યોતિની 
માફક ધૂમરહિત છે છે” (કઠ. ૪. ૧૩) એ પ્રમાણે એ ઉપનિષદમાં જ શ્રવણુ થાય છે. “જેટલું 
આ આકાશ છે (તેટલું હંઘ્યની અંદર આ આકાશ છે.)” (છા. ૮. ૧. ૩) એ પ્રમાણે 
(હૃઘ્યની) અંદર રહેલા પદ્થેની વ્યાપકતા જણાય છે : અને અહીં (કઠોપનિષદમાં) સુરુષતું 
પરિમાણુ અંગુઠા જેવડું જણુય છે છે. (તેથી સંશય થાય છે. ) 
( પૂર્વપક્ષ ) ( અંગુઠા ડો પદાથે વ્યાપક ન હોઈ શકે એટલે) આ વિરોધને લીષે, 
ખીજા લોકમાં જનારા દેહુવાળા જીવની જ ઉપાસનાને માટે તેના “નિયમન ફરવું? વગેરે 
ધર્મો કહેવામાં આવ્યા છે. “યસે (સત્યવાનના ) અંગુઠા જેવડા પુરુષને નેરથી ખેંચ્યો?” 
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(મહા. 3. ર૯૭. ૧૭) એમ જે હીન જીવ વિષે કહેવામાં આવેહું છે તેની નિવૃત્તિ કરવાને 
માટે (નિયમન કરવું વગેરે ધર્મો ઉપાસનાને માટે સુપ્ત જીવને વિષે કહેવામાં આવેલા છે. ) 
તેથી અંગુઠા જેવડો પદાથે ભગવાન્‌ નથી એમ સિદ્ધ થાય છે. 

( સિદ્ધાન્ત ) તેથી સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે કે જઘ્ક્ાવ્વ વરસિતઃ, શખ્દથી જ અંગુઠા 
જેવડો પુરુષ વિરુદ્ધ ધમેના આશ્રય તરીકે જણાય છે. અહીં સન્દેહુ જ ન કરવો, કારણુ કે 
શખ્દથી જ ( આ ખાખતનું ) સારી રીતે જ્ઞાન થાય છે. જેમ દહુરવાડયમાં સૂક્ષ્મ જ વ્યાપક 
છે એમ કહેવામાં આવ્યું છે, તેમ અહીં અંગુઠા જેવડો જ પદાથે નિયામક છે એમ કહેવામાં 
શાવ્યું છે. જે ભગવાન્‌ આ પ્રમાણે સર્વનું નિયમન કરનાર ન હીય તો ખીજાનું-રાજા વગેરે 
ક્વલ્પ પ્રાણીનું-નિયામકેપણું ઘટી શકરે નહિ. તેથી ભગવાનના હાથ, પગ વગેરે સર્વતઃ 
[હવાથી ન્યાં (ભગવાનના) જેટલા સ્વરૂપની અપેક્ષા હોય છે ત્યાં તેટલા સ્વરૂપનું શ્રૃતિ 
વણુન કરે છે. તેથી અંગુઠા જેવડો પદાથે પરમાત્મા છે એમ સિદ્ધ થયું. ર૪ 

ઇૃચવેક્ષયા બુ સનુષ્યાષિવારત્વાત્‌ 1૨ર્‌રપા _ 
પરંતુ (ઈશ્વર જીવોનું રક્ષણ કરે એ) હેતુથી હૃદયમાં (અંગુઠા જેવડા 
પુસ્ષતું વણુન છે ); (અઝુઠા જેટલા પરિમાણુની જરૂર છે), કારણ કે (કહો- 
પનિષદસાં આવેલા ઉપાખ્યાનમાં) મનુષ્યનો અધિકાર છે. 

(શકા) અરે ! ભગવાનનાં અનેક રૂપો, અને (ભગવાનમાં) વિરુદ્ધ ધર્મો (ભગવાનનું) 
માહાત્મ્ય જણાવવાને માટે (ભગવાનના ) સ્વરૂપને વિષે શ્રુતિ વણુવે છે; ભગવાનનું પ્રાદેશ 
જેટલું પરિમાણુ ધ્યાનને માટે શ્રૃતિ વણુવે છે; (પણુ ) ભગવાનના અંગુઠા જેવડા પરિમાણુનો 
ક્યાં ઉપયોગ થાય છે ? 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે શંકા થતાં સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે. સૂત્રમાં આવેલો છુ શખ્દ 
' ભગવાનમાં અંગુઠા જેવડા પરિમાણુનું પ્રયોજન નથી? એ સતનું ખંડન કરે છે. (ભગવાનના 
અંગુઠા જેવડા પરિમાણુનું ) પ્રયોજન છે. આ પ્રયોજન સૂત્રકાર આપે છે. હૃદયમાં અંગુઠા 
જેવડા જ ( ભગવાનનું ) વણુન કરવામાં આવે છે. કયા હેતુથી ? અપેક્ષાથી; અર્થાત્‌ લોકોનું 
રક્ષણુ કરવાનું ઈશ્વરનું જે કાયે છે તે કાર્યને માટે; કારણુ કે “હૈ અજોુન ! ઈશ્વર સર્વે પ્રાણી- 
ઓના હૂદ્યપ્રદેશમાં રહેલો છે” (ભ. ગી. ૧૮. ૬૧) એ પ્રમાણે સ્સૃતિ છે, પ્રાણીઓનું રક્ષણુ 
જુરવાને માટે ભગવાન્‌ અંગુઠા જેવડા છે એમ અથે છે. 

અરે ! ભગવાન્‌ અંગુઠા જેવડા .ન રહેતાં ખીજા પદ્યાથેના જેટલા થાય તો લોકોનું રક્ષણુ 
શું ન સંભવે? આ પ્રમાણે શકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે મઝુપ્યાષિયરત્યાજ, મનુષ્યનો 
અધિકાર છે તેથી. મૃત્યુએ-યમરાજાએ-( નચિકેતાને કઠોપનિષદમાં ) કહેલું આ ઉપા'ખ્યાન 
મજ્ષ્યોને ઉદ્દેશીને કહેલું છે. તેથી મનુષ્યોનું હૃહ્ય અંગુઠા જેવડું હોવાથી ( તેમના હૃહ્યમાં 
સ્થિતિ કરનાર ભગવાન્‌ પણુ અંગુઠા જેવડા છે.) જે કે મનુષ્યનું હૃદ્ય ( સુષ્ટિના જેટલું હોવાથી 
અગુઠા કરતાં વધારે ) મોઢુ છે; છતાં પણુ તે હૃદયનું ધર્માત્મક-પવિત્ર-સ્વરૂપ અંગુઠા જેટલું જ 
છે, કારણુ કે (તેત્તિરીય સહિતાના છઠ્ઠા અણકમાં છજ્યશાત્રેડ્વચ સતિ ઈત્યાદિ વાક્યમાં યાગ 
વખત્તે) એંગુઠા જેટલા જ હૃદયને કાપવાનો વિધિ આપવામાં આવેલો છે, તેથી અંગુઠા 
જેટલો જ પદાથે સર્વ ધમેતું રક્ષણુ કરનારો હોવાથી અંગુઠા જેવડો પદાચે ભગવાન્‌ જ છે 


#. 


એમ સિદ્ધ થયું. ર૫ 


-----------------------ૂૂ-------------- 


૧૪૨૩.૨૭] તદુપર્યેપીત્યધિકરણુ ટ્દ 


તટ્પર્યપીત્યધિકરણુ 
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(ખ્રહ્માવિધાનો અધિકાર સતુષ્યોની ) ઉપર આવેલા (દેવો વગેરેનો ) પણુ 
છે, કારણુ કે સભવ છે $ આ પ્રમાણે આદરાયણુનો મત છે. 


ભગવાન્‌ અંગુઠા જેવડા છે એમ નિરૂપણુ કરવાને માટે (બ્રહ્માવિદ્યામાં) મનુષ્યોના 
અધિકારનું નિરૂપણુ કરવાથી કોઈ (પૂર્વ સીમાંસકને) બ્રમ થાય કે સર્વત્ર ખ્રહ્માવિઘામાં મતુ- 
ષ્યોનો જ અધિકાર છે. આ બ્રમનું નિરાકરણુ કરવાને માટે સૂત્રકાર કહે છે કે દેવો વગેરેનો 
(પણુ) અધિકાર છે, અને એમ દર્શાવતાં કહે છે કે તરુપર્ચવિ, તેની-મતુષ્યની-ઉપરના 
દેવો વગેરેનો પણુ ( અધિકાર છે.) 

મતુષ્યોની નીચેના પશુ વગેરેનો (બ્રહ્મવિદ્યામાં) અધિકાર નથી, (કારણુ કે તેમનામાં 
યોગ્યતા નથી.) મતુષ્યોમાં પણુ (યસ્રોષવીત, વેદાધ્યયન વગેરે) વેદિક ધમના કારણે 
ધમેવાળા ત્રણુ વણુના મનુષ્યોને અધિકાર પ્રાસ્ત થાય છે. આ (વેદોષ્ત) ધમેયુષ્ત ત્રણુ વણું- 
વાળા મનુષ્યોની ઉપર આવેલા જે સાધ્ય વગેરે ધમેયુક્ત દેવો છે તેમનો પણુ (બ્રહ્મા 
વિદ્યામાં) અધિકાર છે. આ બાખતમાં જેમિનિ વગેરે ત્રષિઓની સંમતિ નથી, એટલે સૂત્રકારે 
સૂત્રમાં (થાર્તાથળઃ એ પ્રમાણે) પોતાનું નામ આપ્યું છે. ધમેયુક્ત એવા વિશિષ્ટ ત્રણુ 
વણુના માણુસોથી આરમ્ભ ડરીને પ્રજાપતિ સુધીના શત આનન્દ્વાળા જે છે તેમનો (ખ્રહ્મ- 
તિઘામાં) અધિકાર છે એમ ખાદરાયણુ માને છે. શાથી? સંભવે છે તેથી. તે ખધાનો ખ્રહ્મા- 
સાનમાં અધિકાર સંભવે છે, કારણુ કે અંગસહિત ધમે અને જ્ઞાનને લીધે ગન્ધર્વી, હેવ, પ્રજા 
પતિ વગેરે યોનિમાં (ખ્રહ્માવિઘા પ્રાત કરવાને ચોગ્ય) જન્મ સંભવે છે. તેમના પૂર્વેસંસ્કારનો, 
ખરેખર, લોપ થતો નથી. 

(મતુષ્યથી આરંભ કરીને) અક્ષર ખ્રહ્મ સુધી સો સો અધિક આનન્દનું શ્રવણુ (તે, ૨) 
હોવાથી મનુષ્યોની ઉપર આવેલા (દેવો વગેરેને પણુ ખ્રહ્મવિદ્યાની ) અપેક્ષા છે, (અર્થાત્‌ 
દેવો વગેરેનો ખ્રહ્મવિદ્યામાં અધિકાર છે ),) (એ મતને ખાધ આવતો નથી.) શુદ્ધ ખ્રહ્મવિધયા 
એ અક્ષર બ્રહ્મની પ્રાત્તિનું કારણુ હોવાથી અને ઉત્તરોત્તર ઉપદેછાઓ હોવાથી પ્રજાપતિ 
સુધી સર્વનો (બ્રહ્માસ્ઞાનમાં ) અધિકાર સંભવે છે. “ સંભવે છે? એમ કહેવાથી સૂચન થાય 
છે કે ખ્રહ્મવિઘામાં અધિકાર દુલૈભ છે, કારણુ કે “દેવોમાં જે જે (ષ્રહ્માને) જાણુતા હુતા તે 
જ તે ખ્રહ્મ થયા; તે પ્રમાણે જષિઓમાં તથા મનુષ્યોમાં (જે જે ખ્રહ્મને જાણુતા હુતા તે જ 
તે ખ્રહ્મ થયા)” (ખૂ. ૧.૪.૧૦) એ પ્રમાણે શ્રૃતિમાં કહેવામાં આવ્યું છે. (તેથી મનુષ્યોની ) 
ઉપર્‌ આવેલા દેવો વગેરેનો પણુ (બ્રહ્માસ્ઞાનમાં ) અધિકાર છે એમ સિદ્ધ થયું. ૨૬ 


વિરોધઃ ર્મળીતિ સેજ્ઞાનેજવતિવસેટ્રાનાત્‌ ।૨1૨।૨૭। 


(દેવતા વગેરેના અભાવમાં 'પણુ કરાતા) ધર્મમાં (શ્રુતિનો) (વિરોધે 
આવે; આ પ્રમાણે જે શંકા થાય તો ના, ફારણુ કે અનેક (દેવો) કેમ કરત 
અણુ. ૧૩ 


હે. એઅણુભાષ્યાનુવાદ [૧. ૩.૨૭ 


દેખાય છે; (અથવા તો સર્વ પદાર્થોનો અનેક પ્રકારે ઉપયોગ નેવાસાં 
આવે છે.) 


(શકા) અરે! આ પ્રમાણે મનુષ્યની ઉપર આવેલા દેવો વગેરેનો ને ખ્રહ્મસ્ઞાનમાં % 
અધિકાર સ્વીકારવામાં આવે તો તે ખ્રહ્મજ્ઞાનની પહેલાંના કુમૈમાં, વેદાધ્યયનમાં અને ઉપન- 
યન વગેરેમાં, તેમનો અધિકાર કહેવો જોઇએ. દેવોનો આ અધિકાર હજી સિદ્ધ કુરવાનો 
હોવાથી તેમનામાં ષ્રાહ્મણ્ય વગેરે વણુનો અભાવ છે; દેશ, દ્રવ્ય, કાલ વગેરેનો અભાવ છે; 
અને પૌરાણિક મતથી ખીન્ન દેવોનો (પણુ અભાવ છે; સો ષ્રાહ્મણ્ય વગેરે આ ખધી ખાખ- 
તોનો અભાવ હોવા છતાં પણુ જે કમે કરવામાં આવે તો તેમાં શ્રતિનો વિરોધ પ્રાસ થાય છે 


(સમાધાન) આ પ્રમાણે શંકા થતાં સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે કે ત, અતેવવ્રસિપસે- 
ટર્શનાત્‌,; ના, અનેક દેવો કમે કરતા જેવામાં આવે છે. ઘણા દેવોની કમેમાં પ્રવૃત્તિ 
જનેવામાં આવે છે; અર્થાતૂ ઘણા ટેવો કમમાં પ્રવૃત્ત થએલા જેવામાં આવે છે. ( આ દર્શાવનારાં 
પ્રમાણો નીચે પ્રમાણે છેઃ- ) “ આત્મસુખની ઇચ્છાવાળા સાધ્ય નામના દેવોએ; ખરેખર, 
આ પષડ્રાત્ર નામનો યાગ ન્ેયો; તેમણે તે ગ્રહણુ કર્યો અને તેનાથી તેમણે યાગ કર્યો.” 
(તે. સં. ૭. ૨.૧). “પ્રજાપતિએ વસ્ુઓ પાસે અગિષ્રોમ નામનો યાગ કરાવ્યો; તેણે 
ર્દ્રો પાસે ઉકથ નામનો યાગ કરાવ્યો; તેણે આદિવ્યો પાસે અતિરાત્ર નામનો યાગ કરાવ્યો.” 
(તે. સં. ૭. ૧. ૫) ઇત્યાદિ. વળી, “ઇન્દ્ર પ્રજાપતિ પાસે એક સો વર્ષ ખ્રહ્યાચર્ય પાળ્યું.” 
(છા. ૮. ૧૧૧. ૩) (એ શ્રૃતિ વ છે કે દેવોને આશ્રમ પણુ હોય છે.) “દેવોએ ખરેખર 
સત્ર કર્યો” (લે. સં. ૨. ૩. ૩) %ત્યાદિ વાક્યોમાં જણાય છે કે દેવોએ ભૂમિ ઉપર પી 
ત્રષિઓને (કત્વિજ તરીકે ) પસદ કરીને યસ કર્યા. (આ વાકય ઉપરથી જણાય છે 
દેવોને દેશ વગેરે પણુ હોય છે.) સૂત્રમાં જ્શનાત્‌ એ પ્રમાણે દશનની વાત કહીને સ 
સૂચન કરે છે કે હું પોતે પણુ પ ' 


(હુવે ભાષ્યકાર સૂત્રમાં આપેલા હેતુને ખીજી રીતે સમજાવે છે. ) અથવા સવે પહ્યર્થોની 
અનેક પ્રતિપત્તિ, અનેક મકારે ઉપયોગ, . વેદમાં જનેવામાં આવે છે; જેમ કે (દશેપૂણુમાસ 
ઈષ્ટમાં) પુરોડાશના ચાર ભાગ કરવું (તે. ખ્રા. ૩, ૩. ૮) વગેરે, | (“આહુવનીય' અગ્નિની 
પાશ્ચમે, દક્ષિણુ અને ઉત્તરે એમ આજુ ખાજુ ત્રણુ સમિધના ટુકડાની પાળ કરી લેવામાં 
આવે છે. આ ત્રણુ સમિધને “ પરિધિ? કહેવામાં આવે છે. આ ) પરિધિને_ અસિમાં નાંખવું. 
(તે. બ્રા. ૩. ૩. ૯ ) વગેરે, (ડાંગેરના) છોડાંઓને કાઢી નાખવું (આપ. શ્રો. સૂ. ૧. ૨૦. ૯) 
વગેરૈ. આ ખધુ (આસેય પુરોડાશ વગેરૈ) પદાથે હોય તો(જ ) કરવામાં આવે છે, ન હોય તો 
નહિ. વળી, ન્યાં જે પદાર્થો નથી હોતા ત્યાં તે પદાથના અભાવમાં પણુ કમે કરવામાં આવે 
છે, કારણુ કે તે પ્રમાણે જવામાં આવે છે; જેમ કે પર્વત ઉપર (ગાડાને જવાનો માગે હોતો 
નથી અને તેથી ) સોમ લાવવાના ગાડાનો અભાવ હોય છે; (આ ગાડાનો અભાવ હોવા 
છતાં પણુ તે કમે કરવામાં આવે છે.) “દેવોએ યજ્તથી યસ્ઞનું યજન કર્યું.” (ત્ક. ૧૦. ૯૧. 
૧૨), “ આ પ્રમાણે પુરુષના અવયવોથી જ યજ્ઞના ઉપયોગી પદાર્થો એકઠા કરીને તે યજ્ઞ 
વડે તેજ યસરૂપ પુરુષ ઈશ્વરનું મેં યજન કર્યુ.” (ભાગ, ૨. ૬. ર૭) ઇત્યાદિ વાડૅયો 
ઉપરથી જણાય છે કે યર્રની ખધી આવશ્યક સામગ્રી ઘટી શકે છે. (આ પ્રમાણે દેવતાન 
ઓનું પણુ પહેલાં અસ્તિત્વ છે એમ સિદ્ધ કરવામાં આવ્યું, આરંભકાળમાં યાગમાં ભગવાન્‌ 


૧, ૩, ૨૮] તદુપર્યપીય્ધિકરણુ દહ 


જ દેવતાઓનું સ્થાન લેતા હુતા. તેથી ખીનન દેવતાઓના અભાવમાં પણુ યાંગ કરવામાં 
કોઈ જાતનો વિરોધ નથી. ) વેદનો વિભાગ કરવામાં આવેલો હીવાથી (એકલા સાસવેદના 
સ્ાનવાળા) જેમિનિએ (ચયસમાં ફક્ત મનુષ્યનો અધિકાર છે, દેવોનો નથી) એ પ્રમાણે 
આપેલો નિણુય ( પૂ. મી. સૂ. ૬. ૧. ૨૫-૩૮) થોડા જ્તાનવાળા મનુષ્યોને માટે છે, તેથી 
મનુષ્યની ઉપર આવેલા દેવોનો પણુ કમેમાં અધિકાર છે, અને તેઓ ફમ ફરે છે એમ 
સિદ્ધ થયું. ૨૭ જૂ રપ 
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(દેવોનો કેમે કરવામાં આંધકાર માનવામાં આવે તો વેદિક ) શબ્દમાં 
(વિરોધ આવે)$ આ પ્રસાણે જે શંકા થાય તો, ના$ કારણ કે (વેદમાં જણુ- 
વેલા પદાર્થો ) વેદિક શબ્દમાંથી (જ) ઉત્પન્ઞ થાય છે; (વેદિક પદાર્થો લોફિક 

યં હે 
'"દાથેથી ભિન્ન છે એમ ) પ્રત્યક્ષ અને અનુમાનથી જણાય છે. 

(શકા) અરે! દેવો કમે કરે તેમાં ભલે વિરોધ ન થાવ; પરંતુ શખ્દમાં તો વિરોધ 
પ્રાત થશે. (વેદના ) અર્થનું જ્ઞાન મેળવ્યા પછી (જ) ખરેખર કમે કરવાનું હોય છે. અયેનું 
જ્ઞાન વેદમાંથી મળે છે. તેમાં સાધ્ય વગેરે દેવો કમે કરે છે એ પ્રમાણે વેદમાં જ શ્રવણુ 
થાય છે. આ પ્રમાણે વેદમાંથી ઉત્પન્ન થતા જ્ઞાનનો વિચાર કરતાં જણાય છે કે તેમાં કમના 
કરનારનો (અથવા કમે અને કર્તાનો ) વિરોધ આવે છે. ( અર્થાત્‌ વેદમાં સાધ્ય વગેરે દેવો કમે 
કરે છે એ પ્રમાણે વણુન છે, અને હુમણાં સાધ્ય વગેરે દેવો કમે કરવા માગે છે; એટલે 
ભૂતકાલના સાધ્ય વગેરે દેવો અને વર્તમાનકાલના સાધ્ય વગેરે દેવો એક જ વખતે સાથે શી 
રીતે રહી શકે ? આ પ્રમાણે ભૂતકાલ અને વર્તમાનકાલ એ દૃષ્ટિએ કમે કરનારા સાધ્યદેવોમાં 
વિરોધ પ્રાપ્ત થાય છે. ખીજી રીતે વિચાર કરતાં જણાય છે કે હુમણાં ક્રમે કરવાની તેયારી 
કરનારા સાધ્યો કર્તા છે, અને વેદમાં કમે કરનાર તરીકે જે સાધ્યોનું વણુન છે તે સાધ્યો 
વલૈમાનકાલના સાધ્યોના જ્ઞાનનું કમે ખને છે, કારણુ કે વતેમાનકાલના સાધ્યોને વેદમાં 
આપેલા અર્થનું સાન મેળવવાનું હીય છે, અને આ અર્ય સાધ્યોના કમે કર્યા વિષે જ છે; આ 
પ્રમાણે એક જ પ્રકારના સાધ્ય દેવો કર્તા અને કમે ખને છે, અને તેથી તેમાં વિરોધ પ્રાપ્ત 
થાય છે.) વેદમાં જણાવેલા સાધ્યો વર્તમાનકાલના સાધ્યોથી ભિન્ન છે એમ ને કલ્પના કર- 
વામાં આવે તો અનવસ્થા પ્રાસ થશે, કારણુ કે (સંસાર અનાદિ હીવાથી ) તેમાં વ્યવસ્થા 
ફરનાર કોઈ પ્રમાણુ નથી. તેથી વસ્ુઓની હકીકત જણાવનારો વેદ તેમનો અધિકાર ( પણુ ) 
કહે; અને જે તે પ્રમાણે કહે તો પછી વેદ અનિય કેમ ન થાય ? (આ પ્રમાણે દેવોનો કમૈમાં 
અધિકાર છે એમ સ્વીકારવામાં આવે તો વેદરૂપી શખ્દમાં નિત્યત્વ દર્શાવનારી શ્રુતિનો વિરોધ 
પ્રાપ્ત થાય છે. ) 

. ઈહસમાધાન) આ પ્રમાણું જે શકા થાય તો સૂત્રકાર કહે છે કે ગતઃ પ્રમવાવ્‌. અસ 
આમાંથી-શખ્દમાંથી-શખ્દમાં જણાવેલા પદાર્યોનું પ્રાકટ્ય છે, ( અને પ્રાકટ્ય એ વિદ્યમાન 
પદાથનો ધમ હોવાથી વેદમાં જણાવેલા બધાય પદાર્થો વિદ્યમાન છે, નિત છે. ) વેદમાં 
જણાવેલા ખધાય પદાર્થો પુરુષના-પરમાત્માના-અવયવરૂપ છે, અને તેથી તે આધિ દેવિક જ 
છે, કારણુ કે જગતના ખધા પદાર્થો ભગવાનનું અતુકરણુ કરે છે, (અને અવુકણુ ફરનાર અને 
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જેનું અનુકરેણુ કરવામાં આવે છે એ બે પદ્ચર્થો ભિન્ન હોય છે; તેથી અતુકશણુ કરનાર જગ- 
તના પદાર્થો, અને, જેનું અનુકરણુ કરવામાં આવે છે એવા ભગવાન્‌ અને તેમના અવયવરૂપ 
તૈદિક પદ્યર્થો ભિન્ન છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ) તેથી વેદાત્મક-સાનાત્મક-નામપ્રપંચ ( લોકિક 
પ્રપંચથી) ભિજ્ઞ જ છે એમ સ્વીકારવું. (ભગવાનના અવયવરૂપ ) આ નામપ્રપંચ ફ્‌ષ્ત 
વેદરૂપી શખ્દ્થી જ જાણી શકાય એમ છે, કારણુ કે “સર્વ વેદો વડે હું જ જાણુવા યોગ્ય 
છું” (ભ. ગી. ૧૫, ૧૫) એ પ્રમાણુ વચન છે. તેથી વેદિક પ્રપંચ ( લૌકિક પ્રપંચથી ) 
ભિન્ન હોવાથી વેદરૂપી શખ્દમાં વિરોધ પ્રાસ થતો નથી. 

આ પ્રમાણે શાથી? આ પ્રશ્નનો ઉત્તર આપતાં સૂત્રકાર કહે છે કે પ્રસનક્ષ ઝુમાના- 
સ્થા; પ્રહક્ષ અને અતુમાનથી. પ્રથમ પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુ આ કે હુમણાં પણુ યજમાન અને 
ત્ત્વિજે પોતપોતાનું ષુહ્ય વેદમાંથી જાણે છે; (તેથી વેદમાં જણાવેલા પદાર્થો અને કર્મો 
નિહ છે એમ જાણુવું. ) ( વેદમાં પદ અને અથેનો સમ્બન્ધ નિત્ય છે એ સિદ્ધ કરવાને માટે 
વૈદિક પ્રપંચ નામનો ભિન્ન અને નિવ પ્રપંચ માનવાની જરૂર નથી, કારણુ કે) પદ (સંસ્થાન 
વિશેષરૂપ ) આમૃતિનું જ વાચક છે ( અને આક્ષેપથી વ્યક્તિનો બોધ ફરે છે), તેથી વેદિક 
શખ્દમાં વિરોધ નહિ આવે-આ પ્રમાણે ( જેમિનિમતને અનુસરીને ) કહેવું નહિ, કારણુ કે 
(જે આક્ષેપને જુમારિલ ભટ્ટને અનુસરીને અતુમાન માનવામાં આવે તો શખ્દ સ્વતન્ત્ર 
પ્રમાણુ તરીકે રહે નહિ, અને ન્યાયસુધાકાર ભટ્ટ સોમેશ્વરના મત પ્રમાણે ને આક્ષેપને 
લક્ષણા માનવામાં આવે તો) સવૈત્ર લક્ષણાનો પ્રસંગ ઉપસ્થિત થરે, (અને તે ઇચ્છવા જેવું 
નથી, કારણુ કે તેમ કરવાથી અભિધાશક્તિનો નાશ જ થઈ જશે. ) વળી, “ જેણે રેતસનું 
સિંચન કર્યું છે? (લે. સે. ૫. પ. ૪) ઇવાદિ વાડયોમાં ( સિસસ્તાઃ જેવા યોગિક શખ્દોનો 
પ્રયોગ છે અને રેતસતું સિંચન કર્યા પછી જ સિસ્સ્તસ્ત્વરૂપી ઉપાધિ સંભવતી હોવાથી 
આ ઉપાધિ અનિત્ય ખને છે; અને વેદિક પદનો સંબંધ આ અનિત્ય ઉપાધિ સાથે સ્વીકારતાં 
વૈદિક શખ્દ અનિય ખને છે, એટલે વેદિક શખ્દની નિત્યતા દર્શાવનારી શ્રતિનો ) વિરોધ રહે 
છે. (જેમ “ઘટ? પદનો અથે તે પદની પ્રવૃત્તિનું નિમિત્ત ઘટત્વ જ છે તેમ વેદિક ) પદનો 
અથે તે પદની પ્રવૃત્તિનું નિમિત્ત જ છે એમ કહેવું નહિ, કારણુ કે ( પ્રવૃત્તિનિમિત્તરૂપ ધમે 
સર્વત્ર નિષ્ય જ છે એવો નિયમ નથી, અને નિત્ય પદાયૈની સાથેના સંખધના અભાવમાં 
વ્યક્તિનો આક્ષેપ થઈ શકે નહિ, અને વ્યક્તિ વિના કાયે સંભવે નહિ, એટલે) પદની પ્રવૃત્તિ 
વ્યથે થઈ જવાનો પ્રસંગ પ્રાત થાય. અને વળી, સંકેતનું ગ્રહુણુ કરનારાં (વ્યવહાર વગેરે 
સાધનોનો ) વિરોધ આવશે, ( કારણુ કે વ્યવહાર વગેરે વ્યક્તિને ઉદ્દેશીને હીય છે, તેથી તે 
અનુપસ્થિત ઘટત્વમાં સંકેત ગ્રઢુણુ કરી શકશે નહિ; અને અથેખલથી ઘટત્વની ઉપસ્થિતિ 
થશે અને તેમાં સંકેત ગ્રહુણુ થઈ શકશે એમ જે માનવામાં આવે તો પણુ શક્તિનું પર્યેવ- 
સાન વ્યક્તિમાં થવાથી અને વ્યક્તિઓ અનન્ત હોવાથી અનિત્યતારૂપી દોષ પાછો આવરે.) 
( ખ્રહ્માવાદમાં વેદિક સ્છિ લૌકિક સૃછિથી ભિન્ન હોવાથી ઇન્દ્રિયગોચર થઈ શકશે નહિ, અને 
તેથી વેદિક સૃષ્ટિના પદાર્થો ઉપસ્થિત નહિ થાયઃ આ પ્રમાણે શૈકા થાય તો તેનું સમાધાન 
કરતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) સંફેતનું ગ્રહુણુ કરવામાં આવે તો પણુ (બ્રહ્ાવાદમાં વેદિકસ્ટણટિના 
પદાર્થો ) ઉપસ્થિત ન થવારૂપી દોષ નહિ આવે, કારણુ કે ખધાય ( વેદિક ) પદાર્થો ભગવદ્રૂપ 
છે, (અને ભગવાનનાં દરીન થતાં ખ્રહ્મા વગેરે દેવોને પહેલાં બધાય વેદિક પદાર્થોની ઉપ- 
સ્થિતિ સહેલાઈથી થતી હતી, કારણુ કે વેદિક પદ્યથો ભગવાનનાં અવયવો છે; અને વતેમાન- 
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કાલના માણુસો પણુ (વ્યવહાર વગેરે) સસ્પ્રદાયની પરંપરાથી અને સવ વસ્તુઓ ભગવાનનું 
અનુકરણુ કરતી હોવાથી લૌકિક પદાથના જેવા જ વેદિક પદાર્થો છે એ પ્રકારના ઉપમાનથી 
વૈદિક પદાર્થોનો સંકેત સરલતાથી કરી શકશે.) 

(વેદિક સ્ટ્રષ્ટિ અતુમાનથી પણુ સિદ્ધ થઈ શકે છે એમ દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) 
“જમદ્દસ્િ ગોત્રમાં ઉત્પન્ન થએલા માણુસોએ ( દશપૂણૈમાસ ઇષ્ટિમાં અને ઓજા હોમોમાં 
હુવિષ્ય) પાંચ વાર લેવું.” (આપ. શ્રો. સૂ. ૨. ૧૮. ૨) એમાં અતુમાન છે. (ઇષ્ટ કરનાર 
યજમાન પોતે જમદસિ ગોત્રનો હૈય, છતાં પણુ) તેને પોતાને જમદગ્ઞિત્વનો પ્રશ્યક્ષ 
અતુભવ થતો નથી, ( પણુ લોકવ્યવહારથી પરોક્ષ રીતે અનુમાન કરીને વે પ્રમાણે નિશ્ચય 
કરે છે; તેવી જ રીતે અતુમાનથી પણુ વેદિક રિ છે એમ નિશ્ચય કરવો. ) ( ધ્રૂમથી અસિનું 
જ્યાં અનુમાન કરવામાં આવે છે યાં ધૂમ પ્રત્યક્ષ છે, પણુ વૈદિક સૃષ્ટિનો કોઈ પણુ પદાથે 
પ્રથક્ષ નથી, તેથી તે વિષે અનુમાન કરી શકાશે નહિ: આ શંકાનું સમાધાન કરતાં 
ભાષ્યકાર કહે છે કે ) ખ્રહ્મવાદમાં પરોક્ષ વ્યવહારને જ અનુમાન કહેવામાં આવે છે. 


તેથી પ્રવયક્ષ અને અતુમાનથી સિદ્ધ થાય છે કે જેવી રીતે હાલના ભોતિક યસ્ના 
પદાર્થોમાં ભગવાનના અવયવોનો આવેશ થાય છે તેવી રીતે દેવાદિલોકમાં પણુ છે. તેથી 
ખધોય સેદિક પદ્ાથે આધિદૈવિક છે, અને ( લોકિક પદાયૈથી ) ભિન્ન છે એમ સિદ્ધ થયું. ૨૮ 


હુવે સૂત્રકાર ( વેદનું નિત્યત્વ ) સાધનારી અધિક યુક્તિ આપે છે કે 
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અને આથી જ (વેદનું ) નિત્યત્વ છે. 


અત વ્વ, આ જ હેતુથી. વેદિક સૃષ્ટિ સર્વ કરતાં વિલક્ષણુ છે એ જ હેતુથી, વેદનું 
નિયત્વ સિદ્ધ થાય છે. સૂત્રમાં આવેલો સ્કાર એમ દર્શાવે છે કે વેદ ખ્રહ્માની તુલ્ય છે, કારણુ 
ઝે “શખ્દખ્રહ્મા', “વેદપુરુષ' ઇલાદિ પદો વડે વેદ્નો જ બોધ થાય છે. આ લૌકિકે સછિનું 
ખ્રહ્મરૂપી ઉપાદાન કારણુ સવેસ છે એમ (ચતો વા રમાત્તિ મૂતાતતિ ઇજાદિ વાક્યો વડે) જે 
કહેવામાં આવ્યું છે તે વૈદિક સ્ટૃષ્નું-વેદપુરુષનું-માહાત્મ્ય નિરૂપણુ કરવાને માટે છે, આ 
લૈકિકે સૃષ્ટિ ખરેખર ખન્ધન કરનારી છે, જ્યારે વેદિક રષ મોક્ષ આપનારી છે. આ કારણુથી 
જ-લૈકિક સૃષ્ટિ ખન્ધન કરનારી છે તેથી જ-જગતની ઉત્પત્તિના વિષયમાં (કપિલ, કણાદ 
વગેરે) ત્રષિઓને પણુ મોહ થયો છે, (કારણુ કે જગતનું કારણુ પ્રકુતિ છે એમ કપિલ માને 
છે; જગતનું કારણુ પરમાણુ છે એમ કણાદ માને છે. ) વળી, વેદ પરમાત્માનો નિઃશ્યાસ છે એ 
દર્શાવનારૂં (બૂ. ૨. ૪. ૧૦; સે. ૬. ૨૨ ઇત્યાદિ) વચન છે, (તેથી વેદ નિય છે.) અર્થાત્‌ 
શા વેદ ખ્રહ્મનો પણુ પ્રાણુ છે અને તેથી નિત્ય છે. ખ્રહ્મરૂપી અથે પ્રધાન હોવાથી ખ્રહ્મવિદ્યાને 
પશ વિદ્યા કહેવામાં આવે છે. વેદિક છિ લૌકિક રૃષ્ટિથી ભિન્ન હોવાથી જ લૌકિકે શખ્દ 
અને વેદિક શખ્દ, લૌકિક ન્યવહાર અને વૈદિક વ્યવહાર, ( એ પ્રમાણે શખ્દભેદ અને બ્યવ- 
દારભેદ પ્રસિદ્ધ છે.) તેથી આધિદૈવિક સછિનું પ્રતિપાદન કરનાર હોવાથી વેદ નિય છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ૨૯ 


તસાનનાસરવલ્વાટાશસાવષ્યવિરોપધો ર્સનાણ્ણુતેશ્વ ।શફ્ારબ . 


૧૦૨ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧* ૩# ૩૦ 


(લોકિક જગતના પદાર્થોની સિ અને પ્રલયરૃપી, પ્રવાહરૂપી ) આવુ- 
ત્તિમાં પણુ (તે પદાર્થોના) નાસ અને રૂપ સર'ખાં હોવાથી (નિત્ય વેદિકે 
"પદાર્થોનો અનિત્ય પદાર્થની સાથેના સેબધથી ઉત્પન્ન થતો) વિરોધ નહિ 
રહે, કારણુ કે તે પ્રમાણે જવામાં આવે છે, (અને શ્રુતિ પણુ છે ), અને 
સ્મૃતિ પણુ છે. 

આ પ્રમાણે શખ્દબલના વિચારથી વેદનું પ્રામાણ્ય-નિત્યત્વ-સિદ્ધ કરવાને માટે આધિ- 
દૈવિક સષિ (લૌકિક સૃષ્ટિથી) ભિન્ન જ છે એમ સવેત્ર-આખા ય વેદમાં-સિદ્ધ થયું. હુવે, 
તેજ અચૈને દઢ કરવાને માટે અર્થખલના વિચારથી ઉત્તરકાણ્ડમાં-ઉપનિષદોમાં-થોડી 
શંકા કરીને તેનો પરિહાર કરવામાં આવે છે. 

(શેકા) અરે! આ (લૌકિક) જગત્‌ ભગવાનનું અનુકરણુ કરનારૂં છે, અથવા તો 
જગત્‌ “પ્રપંચ? શખ્દથી જણાવાય છે એમ જે સ્વીકાર કરવામાં આવે તો જગતને સૃછિ 
અને પ્રલય હીવાથી અનિવ્યતા પ્રાતત થશે. 


(સમાધાન) આ શંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે તમાનનામજણ્પત્વારાયૃસાવવ્યાવિ- 
શેષઃ, આવૃત્તિમાં-સૃષ્પ્રિલયમાં--પણુ નામ ક! રૂપ સરખાં હોવાથી (અનિત્યતાના 
સેખેધ રૂપી) વિરોધ રહેશે નહિ. વસ્તુતઃ તો જગત્‌ ભગવદ્રપ હોવાથી, અને (ભગવાનની) 
આવિર્ભાવ અને તિરોભાવની ઇચ્છાથી જ જગત્‌ અનિય જેણાય છે; તેથી જગતની સૃછિ 
અને પ્રલયરૂપી આવૃત્તિની શકા પણુ કરવી નહિ. છતાં પણુ લોકની ખુદ્ધિને અનુસરીને 
સૂત્રકાર કાહે છે કે આવૃત્તાર્વાવિ સમાનતામસ્પત્વાત્‌. જેમ સસ્ુદ્રમાં જલ નાખવામાં આવે 

અને પછી તે જ સગ્નદ્રમાંથી જલ પાછું લેવામાં આવે અને “આ જલ તેજ છે? એ પ્રકારનો 
નિશ્ચય થઈ શકતો ન હોવા છતાં પણુ જલનાં નામ અને રૂપ સરખાં હીવાથી અને બે 
જલનો ભેદ _સિદ્ધ કરનારૂં અન્ય પ્રમાણુ ન હે હીવાથી જલ એક જ છે એમ નિણુય થાય છે, 
તેમ જગતનો ખ્રહ્મામાં પ્રલય થયા પછી ર્રણિ થતાં, જગતના પદાર્થોનાં નામ અને રૂપ 
સરખાં હવાથી અને તેમનો ભેદ દર્શાવનારું અન્ય પ્રમાણુ ન હે હોવાથી પદાર્થો એક જ છે 
એમ સિદ્ધ થાય છે, અને તેથી અનિત્ય પદયયેની સાથે વેદિક શખ્દોનો સંબંધ થવામાં જે 
વિરોધ થતો હતો તે વિરોધ રહેશે નહિ. 

શાથી ? દશેનને લીધે. તે પ્રમાણે (લોકમાં) જેવામાં આવે છે, કારણુ કે પિતા, માતા, 
સ્રી અને પતિનાં શરીર, અને ગંગા વગેરેની ખાખતમાં “તે જ આ છે? એ પ્રમાણેનો વ્યવ- 
હાર સિદ્ધ થએલો છે. અને વેદમાં પણુ જેવામાં આવે છે કે “ખ્રહ્માએ સૂય અને ચન્દ્ર, 
સ્વગે અને પૃથ્વી, અન્તરિક્ષ અને સ્વર્લોક પહેલાંની માકૂક રચ્યા,” (ત્રક ૧૦. ૧૯૦. ૩; 
તે. આ. ૧૦. ૧. ૧૪) 

અને (તે પ્રમાણે ) સ્મૃતિ પણુ છે, “ (હે ખ્રહ્માદેવ !) તું આ જગતને અને મારામાં 
રહેલા જીવોને આત્મામાંથી-મારામાંથી-ઉત્પન્ન થએલા, સર્વવેદમય, તારા આત્મસહિત દેહુ 
વડે ઉત્પન્ન કર?” (ભાગ. ૩. ૯. ૪૩) ઇત્યાદિ સ્મૃતિને આધારે પણુ પ્રવાહુની નિત્યતા સિદ્ધ 
થાય છે, અને સવે સ્મૃતિઓને આધારે પણુ તે જ વાત સિદ્ધ થાય છે. “ પૂર્વે આચારનું 
કષિઓએ કરેલું સ્મરણુ-સ્મરણુ પ્રયુક્ત વાક્ય-સ્મૃતિ કહેવાય છે.” ( સવનિ. ૩૩) એ 
પ્રમાણે (સ્મૃતિનું લક્ષણુ છે. ) 


1. ૩. ૩૨] તદુપર્યેપીયધિકરણુ શૃહ્ઢ 


આથી અર્થના ખલનો વિચાર કરતાં પણુ પદાર્થો નિય હોવાથી વેદને અનિત્ય પદ્થનો 
સખેધ થતો નથી, ૩૦ 

અર્થના ખલના વિચારમાં જ ( ઉપાસનાના ) અનેક ભાગને ઉદ્દેશીને સૂ'કાર પૂર્વપક્ષ 
હર્શાવતાં કહે છે કે 


સપ્વાટ્વ્વસ*્મવાટ્નષિજારં ગેસિનિઃ ।૨ાર્‌ાર્શ 


સછુવિધા વગેરે (ઉપાસનાઓસમાં દેવોનો ) અધિકાર નથી, કારણુ કૈ 
(ત્યાં દેવો પોતાની ઉપાસના કેરે) એ સંભવતું નથી-એસ જેસિનિ કૅહે છે. 

અરે | મધુવિઘા વગેરે ઉપાસનાઓમાં દેવોનો અધિકાર નથી, તેથી સવે ઉપાસના- 
ઓમાં તેમનો અધિકાર નથી. તે આ પ્રમાણે-“ એ આદિત્ય ખરેખર દેવોનું મધ છે, સ્વગે- 
લોક જ (તેનો આધારભૂત ત્રાંસો વાંસ છે )” (છા. ૬. ૧. ૧) ઇવ્યાદિ શ્રતિ “સૂર્ય દેવોનું 
મધ છે, અને કિરણો નાડી (મધપુડાનાં છિદ્રો ) છેઃ એમ પ્રતિપાદન કરે છે. ત્યાં (છા. ૩. 
ટૂ. ૧૦) વસુ, રુદ્ર, આદિત્ય, મરુત્‌ અને સાધ્ય એ પાંચ દેવોનાં યૃથો પોતાના યૂથના સ્રુખ્ય 
દેવરૂપી સુખથી અમૃતને નેઈને જ તૃત થાય છે. અને દેવો પાંચ પ્રકારના જ છે, અને 
તેમનું ( સૂયેરૂપી ) મધ ( અને તેમાં રહેલું અમૃત ) પણુ સ્વતઃસિદ્ધ છે, ( તેથી દેવોને 
ઉપાસનાની જરૂર નથી.) (એક જ દેવ ઉપાસ્ય હોવાથી તે પોતે ) ઉપાસક થઈ શકે નહિ, 
એટલે ખીજ દેવની કલ્પના કરી શકાય એમ નથી. વળી, (રેવોને અમૃતના દશેનથી જ 
તૃત્તિ થએલી હોવાથી ) તેઓનું પ્રયોજન સિદ્ધ થઈ ગયું છે, (તેથી પણુ દેવોને ઉપાસના 
કરવાની જરૂર નથી.) ખ્રહ્મ પણુ દેવ છે, ( અને દેવ તરીકે જે તે પોતે ઉપાસક ખને તો 
એફ જ ખ્રહ્યા ઉપાસક, અને ઉપાસ્ય અને પ્રાપ્ય થાય એ વિરોધ પ્રાતત થાય છે. તેથી દેવોનો 
ખ્હ્માવિઘામાં પણુ અધિકાર સંભવતો નથી.) સૂત્રમાં આવેલા આહજ્ભિ શખ્દથી ખધ્રી ય દેવો- 

।સનવિદ્યાઓનું ગ્રહણુ થયું છે. તેથી, દેવો ઉપાસ્ય અને કુતાથે હોવાથી તેમનો ( મધ્વાદિ 
વિદ્યામાં ) અધિકાર નથી. 

પ્રયોજન વિના ખરેખર કોઈની પ્રવૃત્તિ સંભવતી નથી, “જ્યાં સુધી અધિકાર છે!' 
(બ્ર. સૂ. ૩. ૩. ૩૨) એ સૂત્રમાં જણાવેલા ન્યાય પ્રમાણે ( કાયે સાધવાને માટે ભગવાને 
જીવમાં ધર્મો સ્થાપીને અધિકાર આપ્યો હોય છે; અને મોક્ષ મળતા પહેલાં પણુ જ્યારે આ 
કાર્યે પૂણુ થાય છે વારે ભગવાને આપેલો તે ) અધિકાર જતો રહે છે, અને દેવો દેવયાન* 
રૂપી ઉત્તરમાગેમાં રહેલા હોવાથી ( અને દેવયાનથી મોક્ષ મળતો હોવાથી ) તેમને મોક્ષ 
એની મેળે સિદ્ધ જ છે, ( એટલે દેવોને મોક્ષ મેળવવાને માટે કોઈ પણુ પ્રકારની પ્રવૃત્તિ 
સંભવતી નથી.) 

“તેણે વસુઓ પાસે ( અસ્સિણેમ ) યાગ કરાવ્યો” (તે. સં. ૭. ૧. ૫) એ વાડ્યમાં 
પણુ જે વસુ સંજ્ઞા છે તે ( અસિષ્ોમ યાગ કરવાથી યજમાનને સ્વગેમાં જે વસુત્વ પ્રાસ થાય 
છે તે ) ભવિષ્ય કાલની સ્થિતિને ઉદ્દેશીને છે, ( “વસ્ર' નામના દેવો યાગ કરે છે એ તાત્પયૈ 
નથી.) તેથી ખ્રહ્માસ્રાન અને કમેમાં મનુષ્યનો જ અધિકાર છે, એટલે દેવોનો અધિકાર નથી 
એમ જેમિનિ આચાર્યે માને છે. (જુવો પૂ. મી. સૂ. ૬. ૧. ૪-૫). અર્થાત્‌ વત્તા ઓછા 
પ્રમાણમાં ખ્રહ્ાજ્ઞાન મેળવનારા અને કમે કરનારા મનુષ્યો જ, ( દેવો નહિ), વસુ, ઇન્દ્ર 
વગેરે રૂપે જુદ જુદા ભોગો ભોગવીને મોક્ષ પ્રાત કરે છે. ૩૧ 


૧૦૪ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧. ૩. ૨૩ 


ઝયોત્િવિ માવાજ્ઞ ।શરાર્‌રા 


અને ( દેવો નક્ષત્ર વગેરે રૂષે ) જ્યોતિશ્રક્રમાં રહેલા હોવાથી, 
(તેમનો ખ્રહાજ્ઞાન અને કુમેસાં અધિકાર નથી.) 


વળી, તે ખધા દેવોનો (બ્રહ્મજ્ઞાન અને કમેમાં ) અધિકાર નથી એ વાત પ્રત્યક્ષ જ 
જેવામાં આવે છે. (પ્રત્યક્ષ પ્રમાણુ આપતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) બધાય દેવો ખરેખર નક્ષત્ર 
વગેરે રૂપે સ્વગેનો ભોગ કરતા, જ્યોતિમેણ્ડલમાં જગતને પ્રકાશ આપનાર તરીકે જેવામાં 
આવે છે. અને “અગ્નિ પુચ્છનું પ્રથમ કાણ્ડે છે. ” (તે. આ. ૨. ૧૯, ભાગ. પ૫. ૨૩. ૫) 
ઇવ્ાદિ શ્રૃતિથી (પણુ સિદ્ધ થાય છે કે દેવોનો જ્ઞાન અને કમેમાં _અધિકાર નથી.) આવા 
પ્રકારના, , જેમણે એશ્ચર્ય ત્રાસ કયું છે કે સવથી ઉપાસના કરવા યોગ્ય છે અને ( ્રહ્માદેવ- 
રૂપે) જે પા આપનારા છે જી. એવા રને સાન અને કમેનો કાંઈ પણુ ઉપયોગ નથી. તેથી 
દેવોનો જ્ઞાન અને કુમૈમાં અધિકાર નથી જ એમ સિદ્ધ થાય છે; આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ 
માસ થતાં, ૩૨ 


સિદ્ધાન્ત કહેવામાં આવે છે કે 
માવં તુ વારરાચળોડસ્તિ છિ ।1૨ાર્‌ારેર્‌। 


પણુ (દેવોનો આધાર) છે, કારણ કે કે (તે ્‌ ગસાણે ક્રાતિ) છે 
એમ શેન કહે છે. 

તુ શખ્દ પૂર્વપક્ષની વ્યાવૃત્તિ કરે છે. “ભાવ? એટલે દેવોના અધિકારનું અસ્તિત્વ (છે 
એમ ) ખાદરાયણુ આચાય (કહે છે.) આ ગૌણ ક નથી એ જણુાવવાને માટે સૂત્ર- 
કાર થાય્રાયળઃ એ પ્રમાણે યુ પોતાનું નામ સૂત્રમાં આપે છે 

(શકા) અરે! આપે જ્ઞાનનું શું પ્રયોજન? જે આર્ષ જ્ઞાનથી જ દેવોનો સાન અને 
કમેમાં અધિકાર છે' એમ સ્વીકારવામાં આવે તો જેમિનિનું જ્ઞાન પણુ આર્ષ હોવાથી ખાદરા- 
યણુનો મત જેમિનિના મત જેવો થઈ જશે. 

(સમાધાન) તેથી સૂત્રકાર કહે છે કે અસ્તિ (રુ, ( અમે આર્ષ જ્ઞાનથી ' દેવોનો જ્ઞાન 
અને કમમાં અધિકાર છેઃ એમ કહેતા નથી, _પણુ વેદમાં તે ન પ્રમાણે દર્શાવનારાં પ્રહ્યક્ષ 

વચનો છે.) ( દેવોનો અધિકાર દર્શાવનારાં વચનો ) વેદમાં છે. તે આ પ્રમાણે :-“હું ઉત્પન્ન 

કરૂં એમ પ્રજાપતિએ ઇચ્છા ફરી” (તે, સ, છ. ૧. ૧), “વેણુ એ અસિહોત્રના જેડકાને 
જોયું” ( )ે, “સૂર્યનો ઉદય થતાં તેણે હોમ કર્યો” (તે. બ્રા. ૨. ૧. ૨); 
“ દેવોએ ખરેખર સત્ર કર્યો? (લે. સે. ૨. ૩. ૩) ઇવાાદિ વાડ્યોથી દેવોનો કુમેમાં અધિકાર 
છે એમ વેદમાં નિશ્ચય કરવામાં આવ્યો છે, ( અને) “ દેવોમાંથી જેણે તે ખ્રહ્માને જાણયું તેજ 
તે બ્રહ્મ થયા” (બૂ.૧.૪.૧૦) ઇંચાદિ; તે પ્રમાણે ઈન્દ્ર અને કપના સંવાદમાં “ દેવોમાં 
ખ્રહ્મા” (તે. સં. ૩. ૪, ૧૧) ( આ વાક્યો “હેવોનો ષ્રહ્મસ્ાનમાં અધિકાર છે? એમ સિદ્ધ 
કરે છે.) આ પ્રમાણે ( વેદ્નાં ) આવાં વાક્યોથી સિદ્ધ થાય છે કે દેવોનો પણુ ( જ્ઞાન અને 
કમેમાં ) અધિકાર છે. અને વળી, વેદમાં જ્યાં “દેવો કમેથી ઉત્પન્ન થતા ફૂલનો ભોગ જ 
કરે છે, પણુ કમે કરતા નથી? એમ જણાય છે ત્યાં પણુ દેવોનો ( જ્તાન અને કમમાં ) અધિ- 
કાર છે એમ સ્વીકારવું જેઈ એ. 


૨.૩. ૩૪] શુગસ્યેલમિકર્ણુ દપ 


સૂત્રમાં આવેલો જવિ” શખ્દ દર્શાવે છે કે આ અથે ખરોબર છે. ( છાન્દોગ્ય ઉપનિષદમાં 
જણાવેલા) એ વસુઓ (વગેરે ) ખરેખર આધિદૈવિક અને ભગવાનના અવયવકૂપ છે; કારણુ 
કૈ તેઓ ખાતાં નથી, (પણુ અસ્ૃતને જેઈ ને જ તૃત થાય છે. ? જેમની ઉષા સના કરવામાં 
બવે છે તે વસ્તુ વગેરે દેવો આધિદૈવિક અને ભગવાનનાં અવયવો છે એમ જે સ્વીકારવામાં 
ન આવે તો ( થજૂલચાજચક્‌ ઇવ્ાદિ વાક્યોમાં પૂર્વપક્ષીએ છ. સૂ. ૧. ૩. ૧૧ માં જણાવ્યું 
તે પ્રમાણે) વસુત્વ વગેરેને વિરોધ આવે, “વસ્ુઓનું જે પ્રાતઃસવન ” (તે. ખરા. ૧. પ્ર. ૧૧) 
ઇત્યાદિ વાક્યમાં જેમ વસુ વગેરે અધિકારી દેવો યજમાનને પ્રાતઃસવન વગેરે આપે છે તેમ 
અહીં છાન્દોગ્યોપનિષદની મધુવિઘામાં પણુ ઉપાસકને “અમૃત આપે છે? એમ જ કહેવામાં 
આવત, પંણુ ઉપાસક “વસ્તુ વગેરે થાય છે' એમ કહેત નહિ; પરંતુ તે પ્રમાણુ કહેવામાં 
આવેલું હોવાથી એમ સિદ્ધ થાય છે કે જેમની ઉપાસના કરવામાં આવે છે એ વસુ વગેરે 
દૈવો ઉપાસના કરનારાઓથી લિજ્ઞ છે, આધિદેવિક છે. અમૃતને જેઈ ને કોઈ વિશિષ્ટ જીવો 
ખરેખર તૃત થતા નથી. તેથી છાન્દોગ્યતું આ પ્રકરણુ ખ્રહ્મનું જ છે. વળી, જે દેવોપાસક 
જેવો જણાય છે તે ( પણુ ) ભગવાનનો અંશ જ છે અને આધિદૈવિક છે. વળી, પૂર્વપક્ષમાં 
જણાવ્યું તે પ્રમાણે નિણૅય કરવો નહિ, કારણુ કૈ તે પ્રમાણ કરવાથી ઉપાસકોના અભાવને 
લીધે દેવોની ઉપાસના સંભવશે નહિ. ( આ દેવોની જ ઉપાસના કરવામાં આવે છે એમ નને 
માનવામાં આવે તો અનિત્ય પદાથેના-ઉપાસના ફરનારના-સમ્ખન્ધથી ) વેદ અનિત્ય થઈ 
જાય. તેથી દેવોનો પણુ (જ્ઞાન અને કમેમાં ) અધિકાર છે એ પ્રમાણે શખ્દબલવિચાર જ 
યોગ્ય છે એમ સિદ્ધ થયું, ૩૩ 


શુગસ્ચેત્યધિકરણુ 
----ન૦૦૦-૦૦----- 

જીગશ લટ્નાટસશ્રવળાસટા્વળાત્તૂરયતે જિ ।શરર્ણા 

એને-જાનશ્રુતિને-શોક થયો હતો, કારણુ કે _તેણે હૈસનું અનાદરતું 
લાક્ય સાંભળ્યું હતું. પછીથી તે (રેકવ પાસે) દોડયો (એટલે તે ચૂદ્ર કહે- 
વાયો); ( જાનશ્રુતિને “ ચૂદ્ર' એ પ્રસાણે સંબોધન કરવાથી રેડવનું સવૈગ્તત્વ) 
સચવાય છેજ. 

હવે શૂદ્રના (બ્રહ્ઘાવિધા વિષેના ) અધિકારનું ખણ્ડન કરવામાં આવે છે. જેમ “ નિષાદ 
વણુવાળા રાજા પાસે રૌદ્ર ઇટ તે કરાવે છે (શૈ. સં. ૨. ૨. ૪); તે રેદ્ર ઇજ તેને માટે જ 
છે.” (આપ. શ્રો. સૂ. ૯. ૧૪. ૧૨) એ શ્રૃતિથી યજ્તરૂપી કમમાં “દવિષ્સજ્‌ આખાય (હે 
હુવિષ્કૃત્‌ | આવ ) (જીવો શુ. ય. ૧. ૧૫) એ પ્રમાણે શૂદ્ર (યજમાનને) ( અધ્વયુ ઓલાવે 
છેડ” (આપ, શ્રૌ. સૂ. ૧. ૧૯. ૯) એ લિંગથી હવિને ખાંભ્રીઆની અંદર ફૂટવાની ફ્રિયામાં 
અને (યસમાં) દોહુલું વગેરે કમેમાં શૂટ્રનો અધિકાર જણાય છે, તેમ અહીં પણુ સંવગે- 
વિદ્યામાં શૂદ્રનો અધિકાર છે એમ કોઈ ને શંકા થાય, તો તેનું નિરાકરણુ કરવાને માટે આ 


અધિકરણુનો આરભ કરલામાં આવે છે. 
અણુ. ૧૪ 


ર્‌ અણજબભાષ્યાલુવાદ" [૧૮૩૮૩૪ 


(શંકા) ( છાન્દોગ્યોપનિષદના છઠ્ઠા પ્રપાઠેકમાં ) આ પ્રમાણે શ્રવણું થાય છે. “જાન- 
શ્રુતિ પૌત્રાયણુ ”' (છા* ૪.૧. ૧) એ આખ્યાનમાં હંસનું'વાક્ય સાંભળ્યા પછી જાનંશ્રુતિ 
પોત્નાયણુ ગાડાવાળા શેકવની “પાસે ગયો, “ રેક્વ ! આ છસો ગાયો?' (છા. ૪. ૨. ૨) ઇત્યાદિ 
વાક્ય વડે ન્મારે જનશ્રુતિએ ઉપાસ્ય દેવતા વિષે રેઝવને પ્રશ્ન કર્યો વારે રેકવે (નીચે 
પ્રમાણે ) જવાબ આપ્યો. “હે શૃદ્ર! ગાયો સહિત હારયુક્ત રથ તારી પાસે જ 'છો રહે !” 
(છા. ૪૮ ૩: ૩) ઈવ્યાદિ વાક્યમાં રેડવે જાનશ્રુતિને “ શુટ શખ્દ્થી સંબોધ્યો, અને ફરીથી 
“હૈ શૂદ્ર! આ ઉપાયો વડે” (છા. ૪. ૨. ૫) એ પ્રમાણે કહીને તેણે જાનશ્રૃતિને સંવગે- 
વિદ્યાનો ઉપદેશ આપ્યો. તેથી આ સંવગૈવિઘ્યામાં જન્મથી જે શૂદ્ર હોય તેનો પણુ અધિકાર-છે. 


(સમાધાન) આ પ્રમાણે શકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે. છાન્દોગ્યોપનિ- 
ષદમાં વપરાએલા “ શૂટ” શખ્દનો અથે જાતિશટ્ર નથી, પરતુ હ તું અહંકારી છું, એટલે આ 
સંવ્ગેવિધામાં તારો અધિકાર નથી? એ જણાવવાને માટે ફેક્વે જાનશ્રતિને “ શૂદ્ર' કહીને 
ખોલાવ્યો છે. આ અથે સૂત્રકાર (આ સૂત્રમાં ) કહે છે. સજ એટલે શોક, શ એટલે 
જાનશ્રતિને, થયો. તેનું કારણુ દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે તહ્તાર્સ્શ્વળાલ્‌, તે હંસ 
પાસેથી પોતાનું અપમાન કરતું વચન ( જાનશ્રૃતિએ ) સાંભળ્યું તેથી. “અરે ! આ ખીચારા 
હુલકી કોટિના રાજાને ગાડાવાળા રેકવના જેવું ( ખહુમાનવાળું વચન) તું કહે છે?” (છા. ૪, 
૧.૩)ઞએ પ્રમાણે શ નીચતા દર્શાવનારૂં ( હેંસનું વચન ) જાનશ્રતિએ યું. તેથી 
(તેને શોક થયો.) . 


નો આ પ્રમાણે હોય તો તેથી શું? આ શંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે તરદ્વળાવલ્‌. 
તત્‌ એટલે તેની પછી-પોતાની નિન્દાનું વચન સાંભળ્યા પછી-( રેક્વ પાસે જાનશ્રૃતિ ) 
દોડ્યો. તેથી ણ રેકવે તેને “ શૂદ્ર' કહ્યો. ષ્‌ ( પોતાની નિન્દ્ા સાંભળીને થએલા ) શોકની પછી 
જાનશ્રતિ ( રેકવ પાસે ) દોડે છે તેથી ( રેડવે તેને ) ' શર કહ્યો. ( અર્થાત્‌ શોકની પછી જે 
દોડે તે શૂદ્ર.) (આ પ્રમાણે શુત્ત્‌ શખ્દના સરકારનો લે લોપ અને ૪કાર દીધે થઈ ને શ 
શખ્દ્‌ ખન્યો છે. ડેનું પ્રયોજન દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે શ્ર. શખ્દમાં )_ રેડવે જે દીધ 
સ્વરનો પ્રયોગ કર્યો છે તે, ( રેડવ તી સવેસ્ત છે એ જણાવવાને માટે પરોક્ષ રીતે અથે 
કહેવાને માટે વાપરવામાં આવ્યો છે પા 


સહિ યોગને દૂર કરે છે, સઢ અથે યૌગિક અર્થે કરતાં બલવાન્‌ છે; એ ન્યાય (પૂ. 
મી. સૂ. ૬. ૧. ૪૪-૫૦) હૈ હોવાથી (“શૂદ્ર' શખ્દનો “જાતિશૂદ્ર' એ રૂઢ અથે ન લેતાં 
“શોક થયા પછી દોડ્યો? એ યોગિક અથે જે સ્વીકારવામાં આવે છે) તે પ્રકાર. શી રીતે 
સંભવે ર આ પ્રમાણે શંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે સૂસયતે' રિ સૂચવાય છે જ. “હુંસના 
વાક્યથી' શોક થતાં તું અહોં આવ્યો છું' એ પ્રમાણે (“શૂદ્ર શખ્દ્થી બોધ .કરતાં). 
પોતાનું-રેડઃશનું-સર * વ સૂચવાય છે. જે આ મ્રમાણુ માનવામાં ન આવે વો (પોતાને) 
શરણે : આવેલા ( જાનશ્રુતિને ) ધિક્કાર્નું વચન વ્યથે થઈ જાય. પ્રહ્મવિતૂ. સર્વર હોય છે એ 
વાત યોગ્ય છે ( એમ સૂત્રમાં આવેલા હિં શખ્દનો અર્થે છે, ) અથવા તો જાનકુતિતું કા 
માન ન કરવાને માટે શૂટ એ પ્રમાણે સંબોધન કરવામાં આવ્યું છે. . 

' તેથી, શોક થયા પછી ( રેકવ પાસે ) દોડવાથી જ ( જાનશ્રૃતિને માટે) ' કઇ પદનો 
પ્રયોગ કરવામાં આવ્યો છે, જન્મથી જે શૂદ્ર છે એવા. “જાતિશૂટ્ર 'ના અર્થમાં નહિ. ૩૪ 
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જા પરમાણું શાથી ? આમ શંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે 
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(જાનશ્રુતિ જાતિશૃદ્ર નથી, પણુ ક્ષત્રિય છે) કારણ કે (તેનું) ક્ષતરિયત્બ 
જણાય છે, અને તેને ઉપદેશ કરવામાં આવ્યો છે. (વળી, છાન્દોગ્યોપનિષ- 
દસાં) આગળ જતાં ચેત્રરથને લીધે (જાનશ્રૃતિનું ક્ષત્રિયત્વ જણાય છે ), કારણ 
ફે (કાક્ષસેનિ ચેત્રરથ હતો અને ચૈત્રરથ ક્ષત્રિય હતો એસ સૂચવનાર) ચિહ્ન છે, 


* જાનશ્રતિં પોત્રાયણુ ક્ષત્રિય છે એમ જણાય છે, કારણુ કે તેણ ગાયો, હાર, રથ અને 
કન્યા ( રેકવને ) આપ્યાં છે. બૈદિજનને મોકલવું, ( ઘણું રાંધવું, અન્નક્ષેત્રો ) વગેરે આ ખધું 
ક્ષત્રિય વિના બીજા કોઈની ખાખતમાં ખરેખર સંભવતું નથી, કારણુ કે આ ખધા રાજાના 
ધર્મા છે. (ક્ષત્રિય વિના ) બીને કોઈ ખરેખર ( પોતાની ) કન્યા ખ્રાહ્દાણુને ભાર્યા તરીકે 
આપી શકતો નથી, (કારણુ કે પુરાણો વગેરેમાં એમ કહેવામાં આવ્યું છે કે ક્ષત્રિયો પોતાની 
કન્યા ખ્રાહ્ણુને ભાર્યા તરીકે આપે છે. ) વળી, (“અરે ! મન્દદણિવાળા | મન્દદણિવાળા ! 
જનશ્રુતિ પોત્રાયણુનું દિવસના જેવું જે તેજ વ્યા છે તેનો સ્પરી ન કર; સ્પરો વડે તે તેજ 
તને ન માળો” છા. ૪. ૧. ૨) એ પ્રમાણેનું હુંસનું પ્રથમ વાક્ય શૂટદ્રમાં ઘટી શકતું નથી, 
(કારણુ કે આ પ્રકારનું માહાત્મ્ય શૂદ્રમાં સાંભળવામાં આવ્યું નથી.) વળી, ( રેક્વે જાનશ્રતિને 
ખ્રહ્મવિધાનો ) ઉપદેશ આપ્યો છે તેથી પણુ ( જણાય છે કે જાનશ્રુતિ જાતિશૂદ્ર નથી. ). 

આટલું કહ્યા છતાં પણુ જે કોઈ માને કે સંવ્ગૈવિદ્યામાં શૂદ્રનો જ અધિકાર છે તેના 
મતનું નિરાકરણુ કરવા માટે સૂત્રકાર કહે છે કે ઝસસ્ત્ર સેત્રસ્શેન' જિજ્ટાત્ત્‌(; આગળ ઉપર 
ચેત્રરથને લીધે, લિ; છે તેથી. “ શોનક કાપેય અને અભિપ્રતારી કાક્ષસેનિ ” (છા. ૪. ૩, ૫) 
એ પ્રમાણુ આગળ ઉપર ( જાનશ્રતિ આ'ખ્યાનના ઉપસંહારમાં ) એક ખ્રાહ્રાણુ અને ખીન્ને 
ક્ષત્રિય એમ બે પ્રસિદ્ધ વ્યક્તિઓનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. કક્ષા-સ્પર્ધા કરવા યોગ્ય, 
ચિત્ર-છે સેના જેની તે કક્ષસેન કહેવાય છે; અને કક્ષસેનનો પુત્ર તે કાક્ષસેનિ. ( સૂત્રમાં 
આવેલો ) “ચેત્રરથ? શખ્દ એ “કાક્ષસેનિ? શખ્દનું (જ) વિવરણુ છે. ચિત્ર-વિચિત્ર-રથો છે 
જેના તે ચિત્રરથ કહેવાય છે; અને ચિત્રરથનો પુત્ર તે ચેત્રરથ; તે ચૈત્રરથને લીધે. કક્ષારૂપ, 
સ્પર્ધા કરવા યોગ્ય, ચિત્ર રથો એ પ્રમાણે ( “ચેત્રરથ' શખ્દ “કાક્ષસેનિ' શખ્દના અર્યનું ) 
વ્યાખ્યાન કરે છે. 

' (અ પ્રકારના વ્યાખ્યાનનું ખીજ દર્શાવનાર સ્ાપક પ્રમાણુ દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે 
જે) “ચેત્રરથની પાસે કાપેયોએ એ યાગ કરાવ્યો?” (તા. ખ્રા. ૨૦. ૧૨, ૫) એ પ્રમાણે 
લિ, બોધક ચિહ્ન, છે. શૌનકે કાપેય યાગ કરાવનાર છે, અને યાગ કરનાર ચિત્રરથનો પુત્ર 
ઝાક્ષસેનિ છે. (“ શૌનક કાપેય અને અભિપ્રતારી કાક્ષસેનિ-એ બેને પીરસાતું હતું તેવામાં 
એક બ્રહ્મચારીએ ભિક્ષા માગી.” છા. ૪. ૩. પ એમાં જણાવેલો ) બ્રહ્મચારી ખ્રહ્ાને. 
જાણુંનારો છે, જ્યારે આ બે-શૌનક અને અભિપ્રતારી-સંવગેવિદ્યાના ઉપાસક છે. ( બ્રક્ઠી*' 
ચારીએ'જે ભિક્ષા માગી તે) ભિક્ષા (સામાન્યતઃ) પ્રાણુને માટે હીય છે; તેથી (બ્રહ્માચારીની. 
' ભ ખ્રહ્ભાવિત્‌- છે કે નહિં' એ પરીક્ષા કરવાને માટે શૌનક અને અભિપ્રતારી એ બે જણે 
( પહેલાં તે બ્રહ્માચારીને ભિક્ષા ) આપી નહિ. ( બ્રહ્ઘાચારીનો એક શ્લોક-છા. ૪. ૩, દૂઅને. 
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શેનકનો એક શ્લોક-છા. ૪. ૩. ૭-એ) બે શ્લોકો પણુ (પ્રજાપતિના સ્વરૂપનો ખઓધ 
કરીને યરમ્પસથી ) ભગવાન્‌ વિષેના છે. તેથી આ સંવગેવિદ્યાસાં પણુ ( આરંભમાં સંદેહુ છે 
છતાં પણુ ઉયસ્હારમાં ) આ ખત્તે-ગુરુ અને રિષ્ય-( અતુક્રમે ) ખ્રાહ્મણુ અને ક્ષત્રિય જ છે 
જમ જણાય છે. તેથી જાતિશૂદ્ર સંવગૈવિદામાં અધિકારી નથી. ૭૫ 
સંસ્જારપરાસસતરમાવાસિપાા ।શાફર્દ 

વળી, (ઉપનિષદમાં બધે ખ્રહ્માવિધાના અધિફારીને ઉપનયન) સંસ્કા- 
રનો ઉજ્લે"'મ હોય છે, અને (શૃદ્રસાં) તેનો અભાવ કહેલો છે; (તેથી શૂદ્રનો 
ખ્રહ્માલિધામાં અધિફાર નથી.) 

હેવે શૂદ્રનો કોઈ પણુ વખતે ખ્રહ્મવિદ્ામાં અધિકાર હોય તો અહીં ( સંવગેવિદ્યામાં ) 
પણુ (તે અધિકાર ) કલ્પવામાં આવે. પણુ તે અધિકાર (જ) નથી, કારણુ કે ઉપનિષદમાં 
(ખ્રહ્ઘાવિદાના અધિકારીને ) સંસ્કારનો ઉક્લેખ છે. ઉપનયન સંસ્કારનો બધે ઉઠ્લેખ થએલો છે. 
“તેને એણે ઉપનયન સંસ્કાર કર્યો” (શ. ખ્રા. ૧૧. ૫. ૩. ૧૩), “હે ભગવન્‌ | ઉપદેશ 
કરો-એમ કહી નારદ સનત્જકુમારની પાસે ગયા.” (છા. છ. ૧. ૧), “પ્રાચીનશાલ વગેરે 
મહાન્‌ વિદ્વાન્‌ ખ્રાહ્મણોને ( ઉપનયન સિદ્ધ થએલું હોવાથી જ ફરીથી ) ઉપનયન સંસ્કાર 
કરાબ્યા વિના (અશ્ચપતિ રાજાએ તેમને વેશ્વાનરવિઘાનો ઉપદેશ કર્યો. )” (છા. પ. 
૧૧. ૭) ઇત્યાદિ સ્થળોએ ઉપનયન સંસ્કાર કર્યા પછી જ વિદ્યાનો ઉપદેશ કરવામાં આવે છે 
એમ જણાય છે. 

શૂદ્રનેતો આ ઉપનયન સંસ્કાર નથી એમ કહેવામાં આવ્યું છે, તેથી ( તેનો બ્રહ્ધ* 
વિદ્યામાં અધિકાર નથી.) “ચતુથે વણુ જે શૂદ્ર તેને (ઉપનયન ન હોવાથી) એક જન્મ છે” 
(મ. સ્ષૃ. ૧૦. ૪), “ શૂદ્રને કશું પાપ લાગતું નથી, અને એને સંસ્કારનો અધિકાર નથી.” 
(મ. સ્મૃ. ૧૦. ૧૨૬) એ પ્રમાણે શૂદ્રને સસ્કારનો નિષેધ કરવામાં આવ્યો છે, તેથી 
( શૂદ્રનો ખ્રહ્ઘાવિદ્યામાં અધિકાર નથી.) સૂત્રમાં આવેલા સ્તરકારનો એવો અર્થ છે કે “ શૂદ્રને 
ઉપદેશ ન આપવો” (મ. સ્મૃ. ૪. ૮૦) એ પ્રમાણે નિષેધ હોવાથી ( શૂદ્રનો ખ્રહ્માવિઘ્યામાં 
અધિકાર નથી.) ૩૨ 


તરટ્‌માવતિધોરળે જ વ્રવૃસેઃ ।શર્‌ાર્‌૭ા 
(વળી), તેનો-શૂદ્રત્વતો-અભાવ નઝઝી થયો ત્યારે જ (ગુસશિષ્યભાબની ) 
ત્રવૃત્તિ થએલી હોવાથી (શૃદ્રનો ખ્રહ્મવિધામાં અધિકાર નથી.) 


આ કારણુથી પણુ શૂટ્રનો (બ્રહ્માવિધામાં) સવેથા અધિકાર નથી, કારણુ કે તેનો- 
શૂદ્રત્વનો-અભાવ નક્કી થતાં જ (ગોતમ અને જાખાલના) ગુરુશિષ્યભાવની પ્રવૃત્તિ થઈ છે. 
લ સત્યકામ જાબાલ ” (છા. ૪. ૪. ૧) એ ઉપાખ્યાનમાં “ખ્રાહ્મણુ વિના ખીજે કોઈ આ રીતે 
સ્પણ્ન બોલી શકે નહિ” (છા. ૪, ૪. ૫) એ પ્રમાણે (જાખાલના) સજવચનથી (આ 
ક શૂદ્ર નથી એમ જાણ્યા પછી જ ગૌતમ કષિએ સત્યકામ (જાખાલને ખ્રહ્દાવિયાનો) 
ઉપદડ કયા. 


“૧, ર, ૩૯ ] કમ્પનાધિફરણુ ૧૦૯ 


સૂત્રમાં આવેલો ચ્રકાર “જના અર્યમાં વપરાએલો છે, વળી, તે ઘકાર સૂચવે છે ષે 
(આ જાખાલમાં) ખ્રાહ્માણાદિની વણુતાં, અને શૂદ્રતાનો અભાવ એ બે છે કે કેમ એ જાણુવાને માટે 
(ગૌતમ ત્રષિને એ ખાખત) નક્કી કરવી પડી. તેથી શૂદ્રનો (બ્રહ્માવિઘામાં) અધિકાર નથી, ૩૭ 


જ્વળાષ્યયનાર્થધતિવેધાલ્્કૃતેશ્ર ।શર્‌।ર૮। 


(શૃદ્રને વેદના) શ્રવણુ, અધ્યયન અને અથજ્તાતનો નિષેધ કરવામાં 
આવેલો છે તેથી, અને (તે પ્રમાણેની ) સ્મૃતિ છે તેથી (શૃદ્રનો બ્રહ્મવિધાસાં 
અધિકાર નથી.) 

(બ્રહ્માવિઘામાં શૂદ્રના) અધિકારની વાત તો દૂર રહી; (કારણુ કે) વેક્સું 'શ્રવયુ, 
અધ્યયન અને તેના અથેનું જ્ઞાન એ ત્રણુ પણુ શૂદ્રને માટે નિષિદ્ધ છે; એટલું જ નહિ પણુ ) 
શૂટ્રની સમીપમાં ખીજાએ-ખ્રાહ્માણુ વગેરેએ-વેદનું શ્રવણુ વગેરે ન કરવું શમે પ્રમાતે નિષેધ 
છે. “જે એ શૂદ્ર વેદનું શ્રવણુ કરે તો સીસા અને લાખ વડે એના કાન પૂરી નાખવા” 
(ગો, ધ. સૂ. ૨. ૩. ૪), “જે શૂદ્ર છે તે, ખરેખર, ચાલતું શ્મશાન છે; તેથી શૂદ્રની પાસે 
વેદ્તું અધ્યયન ન કરવું” (વ. ધ. સૂ. ૧૮. ૧૧-૧૨), “ને શૂટ વેદનો ઉચ્ચાર ફરે તો 
તેની જીભ કાપી નાખવી; જે તેનો અથે ગ્રહુણુ કરે તો તેના શરીરના ટુકડા કરી નાખવા” 
(ગૌ. ધ. સૂ. ૨. ૩. ૪). (દશેપૂણુમાસ વગેરે શ્રોત કમેમાં) દોહુવા વગેરે કિયામાં ને 
શૂદ્રનો સંબંધ હોય તો મન્‍્ત્રનો ઉચ્ચાર કરવામાં આવતો જ નથી. 

સ્મૃતિરૂપી હેતુથી પણુ “ વેદના અથેમાં શૂદ્રનો અધિકાર નથી? એમ દર્શાવતાં સૂત્ર 
કર કહે છે કે સ્સુતેશ્વ, અને સ્મૃતિ છે તેથી. “વેદના અક્ષરોના વિચારથી શૂદ્ર તે જ ક્ષણે 
પતિત થાય છે” (પ. સ્ટ. ૧. ૬૬-૬૭) એ પ્રમાણે (સ્મૃતિનું વાક્ય હોવાથી શૂદ્રનો વેદના 
અથમાં અધિકાર નથી. ) સૂત્રમાં આવેલો સ્ત્રકાર દર્શાવે છે કે આ અધિકરણુ પૂણુ થયું. 

શાપ વગેરે કારણુથી શૂદ્રયોનિમાં જન્મેલા ( વિદુર જેવા ) મહાસુરુષોનો સ્માર્ત અને 
પૌરાણિક સ્ાન વગેરેમાં અધિકાર હોય છે. તેમાં પણુ પોતાના કમથી શૂટદ્રયોનિમાં જે જન્મેલા 
છે તેમનો અધિકાર નથી. તેથી વૈદિક સાન અને કમેમાં ફોઈ પણુ વખતે શૂદ્રનો અધિકાર 
નથી એમ સિદ્ધ થયું. ૩૮ 
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વસ્પનાત્‌ ।શર્ાર્‌૬ 
(સવ જગત્‌ ભગવાનથી) કસ્પે છે, તેથી (શગવાન્‌ જ વાડયનો અથ છે.) 

( શખ્દાદેવ પ્રમિતાધિકરણુમાં-બ્ર. સૂ. ૧. ૩. ૨૪-૨૫ માં) કઠોપનિષદની ચતુર્થ 
વક્લીનો ( અંગુછમાત્ર પુરુષને અંગે ) વિચાર કરવાથી ( પ્રસંગવશાત્‌ ખ્રહ્મવિવ્યાના ) અધિકારી- 
ઓનો પણુ નિશ્ચય કરવામાં આવ્યો. તેથી તે જ ઉપનિષદની છઠ્ઠી વજ્વીમાં આવેલા અને 
પ્રલલના અવધિભૂત-પરમાત્મામાં લય કરાવનારા-વાડ્યનો (અહીં) વિચાર કરવામાં આવે છે. 
( અર્થાત્‌ તેં વાકયમાં વણુવેલા પરમાત્માના સ્વરૂપના જ્ઞાનથી પરમાત્મામાં લય થાય એ 
હેતુથી તે વાક્યનો આ અધિકરણુમાં વિચાર ફરવામાં આવે છે.) ૨૧ 


૧૧૬ ગઅણુભાષ્યાનુવાદ [ ૧. ૩# ૪૦ 


' ઇ*જે કાંઈ આ સર્વ જગત્‌ છે તે પ્રાણુમાં રહેલું છે. તે નીકળીને કપે છે. મોટાઓને 
જેસાંથી ભય થાય એવું વજ ઉગામેલું છે. જે એને જાણું છે તે અમૃત થાય છે.” (કઠ, ૨. 
૬.૨) આ મ્રમાણે શ્રવણુ થાય છે. અહીં “પ્રાણુ' અને “વજને ઉગામવું' એ બે શખ્દોને 
લીધે સદેઢુ થાય છે કે અહીં (૧) પ્રાણુની ઉપાસના છે, કે (૨) ઇન્દ્રની ઉપાસના છે, કે (૩) 
ખ્રહ્મનું વાક્ય છે. (જે કે પ્રકરણુ ખ્રહ્મનું છે છતાં પણુ ) “ પ્રાણુ' અને “વજનું ઉગામવું ? એ 
ખહ્મને આધ કરનારા શખ્દોનું વાક્યમાં સ્પષ્ટ શ્રવણુ થાય છે, એટલે પ્રકરણુના ખલથી નિણુય 
થઈ શકતો નથી, (કારણુ કે પૂર્વમીમાંસાના ન્યાય પ્રમાણે “પ્રકરણુ' “શ્રતિ થી દુખેલ છે.) 


( પૂર્વપક્ષ ) “પ્રાણ ખરેખર અમૃત છે” (તે. સં. ૨. €. ૮) એ પ્રમાણે શ્રૃતિ હીવાથી 
પ્રાણુની ઉપાસના કરનારને પણુ અમ્ૃતત્વની, મોક્ષની, પ્રસિ થાય એ યોગ્ય છે. “વજ 
ઉગામેલું છે' એ પ્રમાણે વણુન હોવાથી (આ વાડ્ય લિંગથી-શખ્દની શક્તિથી-ઇન્દ્રમાં પણુ 
ધટે છે), અને ઇન્દ્ર પણુ અમર હોવાથી (ઇન્દ્રની ઉપાસના કરનારને પણુ અમરત્વની પ્રાસિ 
થશે.) આ વાડય પ્રાણુ વિષેનું છે એમ માનવામાં આવે તો પ્રાણુ દેહમાંથી છૂટો થાય કે 
તસ્ત જ .મરણુ થાય છે એટલે તે પ્રાણુ ભયરૂપ છે, ( અને તે રીતે સરયં વગ્રગુયતમ્‌ 
એ વણેન પ્રાણુમાં ઘટી શકે છે. ) અને આ વાક્ય ઇન્દ્ર વિષેનું છે એમ માનવામાં આવે તો 
ઇન્દ્ર બલનો અધિછાતા છે, તેથી તેને પ્રાણુ કહેવામાં આવ્યું છે, ( અને તે રીતે ત્રાન એ 
વણુન ઈન્દ્રમાં ઘટી શકે છે. ) તેથી આ વાડ્યનો અથે પ્રાણ અથવા ઇન્દ્ર છે, ( કોઈ પણુ 
પ્રકારે ષ્રહ્મ નથી. ) 


(ઉત્તર) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર સિદ્ધાન્ત દર્શાવતાં કહે છે ફે 
વમ્ઘનાત્‌; ડંપે છે તેથી, અહીં-વિષયવાક્યમાં-( “ જે કાંઈ આ... વજ ઉગામેલું છે” એ 
ત્રણુ પાદરૂપી ) પ્રથમ વાક્યનો અથે “કપવું' છે; અને આ કંપવાતું કારણુ ભય છે. એક 
સરખી રીતે આખુ જગત્‌ જે કંપે છે તે ભગવાનને લીધે જ ડૅપે છે; (તેથી વાક્યનો અથે 
પ્રાણુ નથી.) (વાક્યનો અર્થ ઇન્દ્ર પણુ થઈ શકે એમ નથી, કારણુ કે ) વજ નિયમપૂર્વક 
એકલા ઇન્દ્રનું જ આયુધ નથી, ઝારણુ કે તે વજ અગ્નિનું હૃઘ્ય છે, કારણુ કે “જેની 
જ્વાળાઓ શાન્ત થઈ છે એવા અગમિનું હૃદય તેણે છૂટું કયું; અને તે હૃલ્ય વજ થયું” (તે. 
ખ્રા. ૧. ૧. ૩) એ પ્રમાણે શ્રૃતિ છે. તેથી (ખધાને) મારનારૂં આ રૂપ જ ભગવાનનું છે 
(એમ સિદ્ધ થાય છે.) “પ્રાણુ' શખ્દનો અર્થ (ભગવાન્‌ જ છે ) એમ પહેલાં જ (બ્ર. સૂ. 
૧* ૧. ૨૨) સિદ્ધ થઈ ગયું છે. તેથી આખું જગત્‌ જે કમ્પે છે તે ભગવાનને લીધે જ કમ્પે 
છે, એટલે ભગવાન્‌ જ વિષયવાડયનો અથે છે. ૩૯ 


જ્યોતિર્દશેનાધિકરણ 
ઝયોતિફીનાત્‌ ।રાર્‌ા૨૦ 


જયોતિ (ખ્રહ્મ છે), કારણ કે (શ્રૃતિમાં સવેત્ર બ્રહ્મપ્રકરણુમાં 
ખ્રહ્મવાચક પદ) જેવામાં આભે છે? 





૧. ૩, ૪૨] અર્થાન્તરવ્યપદૈશાધિકરણ ફશ 


“જે આ જીવ આ શરીરમાંથી નીકળી પર જ્યોતિને પહોંચી પોતાના રૂપને પામે 
છે.” (છા. ૮. ૩. ૪) આ પ્રમાણે શ્રૃતિ છે. તેમાં સંશય થાય છે કે પર જયોતિ (૧) મહા” 
ભૃતરૂપ છે, કે (૨) ખ્રહ્મ છે. 

(જ્યોતિશ્ચેરણાધિકરણુ- ખર. સૂ. ૧. ૧. ૨૩-૨૬:-માં 'જ્યોતિઃ' શખ્દનો અર્થ બ્રહ્મ 
કરેલો છે, તો પછી આ અધિકરણુની શી જરૃર ? આ પ્રકારની શકા દૂર કરવા “અને આ 
અધિકરણુનું મ્રયોજન દર્શાવવા ભાષ્યકાર કહે છે કે ) ખ્રહ્મના જે કેટલાક ( અસાધારણુ ) 
ધર્મો પહેલાં સિદ્ધ કરવામાં આવ્યા છે અને યુક્તિથી પણુ જે અસાધારણુ ધર્મો સાધવામાં 
આવ્યા છે તેનાથી ભિન્ન (૧) ખ્રહ્દા પ્રાસ કરવા યોગ્ય છે , (૨) ખ્રહ્માને પ્રાતત કરનાર જીવના 
સ્વરૂપને પ્રકટ કરવું, (૩) હ હૃંદ્યત્વ, અને (૪) સવેતું નિયામકત્વ એ ચાર, નિણ્‌ય કરનારા, 
ધર્મોનું અહીં નિરુપણ કરવામાં આવ્યું છે. ૨૨ 

( પૂર્વપક્ષ ) વિષયવાક્યમાં ( “ન્‍્યોતિઃ? શખ્દનો રૂઢ અથે તેજ છે તેથી ) રૂઢિથી કી 
(“આ શરીરમાંથી નીકળી? ઇત્યાદિમાં દર્શાવેલી ) ચુક્તિથી જ્યોતિ મહાભૂત (તેજ) જ છે. 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે જ્યોતિ ખ્રહ્મ જં છે. 
શાથી? દશેન છે તેથી. ( શ્રતિમાં ) સર્વત્ર ( ખ્રહ્માપ્રકરણુમાં ખ્રહ્યાવાચક પદ ) જેવામાં આવે 
છે; અર્થાત્‌ (ખ્રહ્માના પ્રકરણમાં “ષ્રહ્મ'ને સ્થાને ગમે તે શખ્દ વપરાયો હોય તો તે ખ્રહ્મનો 
વાચક છે) આ ન્યાય છે. સુષુસિકાળ વિષે ( ઉપનિષદમાં ) સવેત્ર “હે પ્રિયદશોન ! વારૈ 
( સુષુસિમાં ) તે જીવ સતની-ખ્રહ્મની-સાથે એકભાવ પામે છે?” (છા. ૬. ૮. ૧), “(સુષુ- 
પિમાં આ સવે પ્રજા) સતને-ખ્રહ્મને-પ્રાસ થઈ ને “ અમે સતને પ્રાસ થયા છીએ? એમ 
જાણુતી નથી.” (છા. €. ૯. ૨), “( સુપુત્તિમાં સવ પ્રજા ) ખ્રહ્મલોક પ્રતિ રોજ ને રોજ 
જાય છે” (છા. ૮. ૩. ૨) ઇવાદિ સ્થળોએ જીવ ખ્રહ્માને પ્રાત કરે છે જ એમ કહેવામાં 
આવ્યું છે. અહીં વિષયવાકયમાં પણુ “લદ્રલાર્‌ઃ' એ પ્રમાણે વચન હોવાથી ( અને “ સંપ્રસાદ? 
શબ્દથી સુષુસિનો જ બોધ થવાથી ખ્રહ્દાને સ્થાને વપરાએલો ) “ ૫૨ ન્ત્યોતિ? ખ્રહ્મ જ છે. 
તેથી સિદ્ધ થાય છે કે ખ્રહ્મની જગ્યાએ વપરાએલા ગમે તે શખ્દનો અથે ખ્રહ્મ જ છે. ૪૦ 


અથોન્તરવ્યપદેશાધિકરણુ 
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આકાશ (પરમાત્મા છે), (ભૂતાકાશના પ્રયોજનથી) ભિન્ન 
પ્રયોજન વગેરે કહેવામાં આવેલું છે તેથી. 

“ખરેખર! આકાશ એ નામ અને રૃપને અવિચ્છિન્ન રીતે ચલાવનાર છે. એ ખબે- 
નામ અને રૂપ-જેની અંદર રહેલાં છે તે બ્રહ્મ ” (છા. ૮, ૧૪. ૧) આ પ્રમાણે શ્રૃતિ છે. 
તેમાં “આકાશ? શખ્દ વિષે સદેહુ થાય છે કે આ આકાશ તે (૧) પંચ મહાભૂતોમાંનું આકાશ 
છે, કે (૨) પરમાત્મા છે. 

( પૃવેપક્ષ ) (અહીં વિષયવાડ્યમાં) ફક્ત નામ અને રૂપનો નિર્વા હુ (જેવામાં આવે 
છે, બીને કોઈ ધમે જેવાસાં આવતો નથી; નામરૂપ નિર્વાહનો ધમે તો ) ભૂતાકાશને વિષે 
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પણુ હોચ છે, કારણ કે ભૂતાકાશ અબકાશ-જગ્યા, સ્થળ-આપે છે; તેથી “ આકાશ? પદનો 
અયે બાહા નથી. વળી, (નામરૂપનિર્વાહુ એ ખ્રહ્માનો જ ધમે છે એ પ્રરારનું) બીજુ નિયામક 
પ્રમાણુ નથી, (તેથી “ આકાશ? ખ્રહ્મા નથી.) 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે પુવેપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે “આકાશ? પરમાત્મા છે, 
કારણુ કે (શ્રુતિમાં) ખીજું પ્ર પ્રયોજન વગેરે કહેવામાં આવેલું છે. ભૂતાકાશનું ( વાયુ' ઉત્પ 
કરવાનું) જે શ્રૃતિસિદ્ધ પ્રયોજન છે તેનાથી ભિન્ન-નામ અને રૃષને બ્રહ્મની અંદર સ્થાપન 
કરવારૂપી-પ્રયોજન (તે ચથ્ન્તરત એ ક્રતિમાં ) કહેવામાં આવેલું છે; અર્થાત્‌ વાયુ ઉત્પન્ઞ 
કરવાનું ભૂતાકાશનું જે કાયે છે તેનાથી અન્ય કાર્ય-નામ અને રૂપને ખ્રહ્માની અંદર સ્થાપન 
કરવારૂપી કાયે-વગેરેનું (તક એ પ્રમાણે ણે બ્રહ્માત્વનું પણુ ) કથન છે. જેમાં-આકાશ વગેરેમાં- 
આહ્ય પદાર્થોને અંદર સ્થાપન કરવું વગેરે શ્રેઠ ધર્મો ખરેખર સિદ્ધ તરીકે કહેવામાં આવેલા 
હોય અને તે ધર્મો આકાશ-બૂતાકાશ-માં ન સંભવે તો તે-આકાશ વગેરે- જ બ્રહ્મા છે એમ 
માનવું. વળી, નામ અને રૂપને નિવેહુન કરવાનું કાયે, બહાર કાઢવાનું કાર્ય, આકાશનું માહાત્મ્ય 
સિદ્ધ કરી શકતું નથી. ( આવરો વે વે સત્.... એ શ્રૃતિમાં) જે પદ નિશ્ચય દર્શાવનારૂં 
હોવાથી (નામ અને રૂપનું નિર્વેહુન કરવાનું કાયે ) સિદ્ધ તરીકે જ _ વભૈવવામાં આવેલું છે, 
અન્તે તેથી આ વિષયવાડ્યમાં આકાશની- ભૂતાકાશની-ઉપાસનાને માટે તે લે ધર્મો કહેવામાં 
આવેલા છે એમ કહી શકાશે નહિ. (નામ અને રૂપનું ) નિવેહુન કરવાનું કાયે એ ખ્રહ્દાનો 
ધમે છે એ પ્રમાણે ખીજી કોઈ ક્રૃતિમાં સિદ્ધ થએલું ન હોવાથી અહીં તેનો ( સ્વતન્ત્ર 
મધિકરણુ તરીકે ) વિચાર કરવામાં આવ્યો છે. ( અર્થાતૂ તમા િજ્રળ; બ્ર. સૂ. ૧. ૧ 
૧૯-૨૦, લહફપિવળ, ખા. સૂ. ૧. ૧. ૨૧, એ બે અધિકરણોથી અ! અધિકરણુ વ્યયે 
થતું નથી. ) આ જ ન્યાય-નામ અને રૂપું નિર્વહુન કરવું એ ખ્રહ્માનો ધમે છે એ જ ન્યાય- 
(ગાજો તે.... ઇત્યાદિ વાક્ય બ્રહ્માનું છે એ પ્રમાણેની ) અર્થાપત્તિ સૂચવે છે. ( અર્થાત્‌ 
ને આજો થે ઇવ્ાદિ વાક્ય બ્રહ્માતું ન થાય તો નામ અને રૂપતું નિવહન કરવાતું કાય 
ઠાહ્યાનો ધમે થઈ શકે નહિ; પણુ નામ અને , રૂપનો નિર્વાહુ એ ખ્રહ્માનો ધમે છે એમ ન્યાયથી 
સિદ્ધ થએલું છેઃ એટલે આ ન્યાયસિદ્ધ ધમે અન્યથા-ગાજારતે વે ઇત્યાદિ વાડ્ય બ્રહ્માનું ન 
ય તો-ઘટી શકતો નથી. તેથી આજાશો વે એ વાડ્ય ખ્રહ્મનું જ વાક્ય છે એમ સિદ્ધ 
થાય છે.) તેથી ન્યાં ખ્રહ્મથી અન્ય પદદથેમાં ઘટી ન શકે એવા ધર્મો કહેવામાં આવ્યા હોય 
હાં (તે વણેનનું ) તાત્પયે ખ્રહ્મમાં જ છે એમ સિદ્ધ થયું. ૪૧ 


---------------ૂ--------------------- 
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સુભુધ્યુસ્જાસ્યોમેટ્ેન ।૨ર્‌ાણરા 
સુષુસ્િ અને ઉત્ડ્રા!ન ત્‌સાં ( જીવ અને બ્રહ્મ એ)! ભિન્ન છે (એમ 
કહેવામાં આવ્યું છે, તેથી ખ્હ્મ જ પકરણુનો અથે છે.) 


ખૂહદારણ્યક ઉપનિષદમાં જ્યોતિ્ઠ્રાહ્ાણુમાં (ખૂ. ૪. ૩) “યારાવલ્ક્ય! આ પુરુષની 
જ્યોતિ કઈ છે?” (ખૂ. ૪. ૩. ૨) એ પ્રમાણ આરંભ કરીને, “જે આ પ્રમાણે જાણે છે તે 
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અરેઅર અભયરૂપ બ્રહ્મા જ થાય છે” (ખબૂ. ૪. ૪. ૨૫) એ પ્રમાણે શોરીરખ્રાહ્ૌાણુના ( ખુ. 
૪. ૪) અંતમાં કહેવામાં આવ્યું છે. ( આ પ્રમાણે અહીં જ્યોવિર્ખ્ાહ્મણુ અને શારીરખ્રાહ્ાણુ 
ગએ ખન્ને મળીને વિષયવાડય ખને છે. ) 


(આ પ્રમાણે આરૈભમાં અને અંતમાં ક વણુન હોવાથી, અને મધ્યમાં ખ્રહ્ઘાના 
શ્વર્મોનું વણુન હોવાથી અહીં) સંદેહુ થાય છે કે આ બ્રહ્ધાનું વાકય છે કે જીવનું વાકય છે. ને 
૪4 બ્રહ્મા છે એમ પ્રતિપાદન કરવામાં આવે તો વાક્ય જીવનું થાય; અને ખ્રહ્મ જ સ્ર"ખ્યત્વે 
સાનનું કેમે- -સાનનો | વિષય-છે એમ પ્રતિપાદન કરવામાં આવે તો વાક્ય ં બહાનું થાય. (આ 
મ્માણેુ સદેઢુ થાય છે.) 


જે કે (જ્યોતિબ્રાહ્મણુ અને શારીરખ્રાહાણુ એ બેના) ખરા અથેનું જ્ઞાન થતાં તેમાં 
સૈદેહુ રહે નહિ, છતાં પણુ એ પ્રકરણુનું તાત્પયે આ પ્રકારનું છે એમ નિણુય કરનારો હેતુ 
દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે મેહનત, ભેદથી, (જીવ અને બ્રહ્મનું વણુન કરવામાં આવેલું છે. ) 
( પૂર્વસૂત્રમાં-૧. ૩. ૪૧-આવેલું વ્યવરેશાત્‌ એ પદ આ સૂત્રમાં લેવાનું છે એટલે 
સેર ય્યપરેદ્રાલ્‌ એ પ્રમાણે સૂત્રકાર હેતુ આપે છે.) આનો આ પ્રમાણે અથે સયૂ 


“આ પુરુષ-જીવ-ની જ્યોતિ કાઇ છે ? ” (યૃ- ૪.૩.૨) એ પ્રમાણે જ્યારે જનક 
રાજાએ યાસવલ્ઝ્યને ( જીવ વિષે) પ્રશ્ન કર્યા વારે “સૂર્ય, ચન્દ્ર, અસિ અ વાણી એ ખધાં 
જીવની જ્યોતિ નથી? એમ ડહ્યા પછી “ આત્મા (જીવની) જયોતિ છે છે, આત્મા-ભગવાન્‌ 
જ-આ જીવની જ્યોતિ છે, એ ડી  યાસવલ્ક્ચે ઉત્તર આપ્યો, ત્યાર પછી “તે આત્મા 
કયો છે?” (ખૂ. ૪. ૩.૭) એ પ્રમાણે જનકે આત્મા વિષે જ્યારે પ્રશ્ન કર્યો ત્યારે યાસ- 
વલ્ડચે ઉત્તર આપ્યો કે “જે આ વિજ્ઞાનમય સાનરૂપ-છ, ઇન્દ્રિયો ન્દ્રયોમાં અને હૃદયમાં પ્રકાશે 
છે” (ખૂ. ૪. ૩. છ). જીવ પણુ આવા પ્રકારનો જ છે (એમ જનકને સંદદેહુ રહે તેથી) તેતું 
નિરાકરણુ નો માટે યાસવલ્ડયે કહ્યું કે “તે આત્મા સમાન થઇને-જીવના જેવો થઇને- 
પા કરે છે” (ખૂ. ૪. ૩.૭). જીવની ખધીય ફ્િિયાઓ-ખધા ય વ્યાપારો-નું મૂલ કારણુ 

છે એમ જણાવવાને માટે ક પ્રકરણુમાં ખ્રહ્માના અને જીવના એમ) બેય પ્રકારના 
ધર્મો લાને વિષે ડહેવામાં આવેલા છે 


તેમાં-ષ્રહ્મની ઝારા (આ લોક, પરલોક, સ્વ અને સુષુપ્તિ એ) ચાર 
સ્થાનો છે. આ લોડ, પર લોક અને સ્વસે એ ત્રણુનો, જીવની માકક, ખ્રહ્મ અનુભવ ડરે 
છે. લૈમાં સ્વમ મિથ્યા હોવાથી (ઉપનિષદમાં દે દ્વ ચાને મવતઃ; ખૂ. ૪. ૩. ૯, એમ) 
બે જ સ્થાનોનું નિરૂપણુ કરવામાં આવેલું છે. (લ વા ૧૧ "્તાર્મન્‌ સવ્રસારે સ્ત્વા 
સરિસ્યા ...; બ. ૪. ૩.૧૫ માં વણુવેલી) સુષુત્તિ અવસ્થા એ (બ્રહ્મની ફીડાનું) ચોથું 
સથાન છે. જીવને તો (સોડ પસ્્તો હોજ, અ. ૪. ૩% ૨૦ માં વણુવેલી) મોક્ષાવસ્થા 
પણુ (પાંચસું સ્થાન છે. ) 


(જીવની માક્‌ક ખ્રહ્મ અનુભવ ડરે છે એ પ્રમાણે જીવ અને ખ્રહ્મની જે સમાનતા 
શ્રૃતિમાં દર્શાવવામાં આવી છે તે જીવ અને ખ્રહ્મના ભેદ વિના સંભવતી નથી, અને ભેદની 
'લાત ઉપનિષદમાં કહેવામાં આવી નથી; તેથી ભાષ્યકાર હુવે જીવ અને બ્રહ્મનો ભેદ દર્શાવે 


છે.) તેમાં (પ્રથમસ્થાનરૃપી) આ ૯ લોકમાં જીવ નિયામક નથી એ વાત પ્રત્યક્ષ પ્રસાણુથી 
અઘુ. ૧૫ 
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સિદ્ધ થએલી છે, (તેથી શ્રૃતિમાં ભેદની વાત કહી નથી, ) (પંચમસ્થાનરૂપી ) મોક્ષાવસ્થામાં 
(ત્રણેવ અન્‌ ત્રજાવ્યેસિ, બૂ. ૪. ૪. ૬, માં જણાવ્યા પ્રમાણે જીવ અને ખ્રહ્ધા એ બેની) 
એકતા હોય છે, (તેથી શ્રૃતિમાં ત્યાં ભેદની વાત કહી નથી. ) (તૃતીય સ્થાનરૂપી) સ્વસા- 
વસ્થા તો માયા છે, (તેથી યાં શ્રુતિમાં ભેદની વાત કહેવાનું પ્રયોજન નથી.) તેથી ઢુવે 
સુષુપ્તિ અને પરલોક એ ખે સ્થાનો ખાડી રહ્યાં; અને તેમાં શ્રૃતિ જ ( અર્ચ પુસ્વઃ પ્રાજ્ઞેના- 
સમન સંપરિપ્યસ્ઃ, બૂ. ૪. ૩.૨૧, એ પ્રમાણ પરલોકમાં જીવ અને બ્રહ્ધાના) લેદનું 
પ્રતિપાદન કરે છે. 


(આ લોકમાં ભગવાનની ફ્રીડાનો પ્રકાર દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) તેમાં-આ 
લોકમાં-ભગવાન્‌ જીવની માફક જ્યારે અનુભવ કરે છે તારે જીવનાં અન્તઃકરણુ અને 
ઇન્દ્રિયોના ધર્મો ભગવાનને પ્રાતત થાય; તેથી શ્રૃતિ “ભગવાન્‌ જાણુ ધ્યાન કરે છે, જાણે 
ચલિત થાય છે” (ખૂ. ૪. ૩.૭) એ પ્રમાણું આ લોકમાં ભગવાન્‌ જીવનું અનુકરણુ કરે 
છે એમ કહે છે. (અર્થાત્‌ આ લોકમાં ભગવાન્‌ અતુકુરણુથી લીલા કરે છે; અને આ વાત 
પુરાણોમાં અવતારદશામાં પણુ સિદ્ધ થએલી છે.) ' 


(હુવે સ્વસાવસ્થામાં ભગવાનની ફીડાનો પ્રકાર દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) ખુદ્ધિ" 
સહિત ભગવાન્‌ પોતે જ સ્વસ થઇને જાગ્રદ્વસ્થાનું અનુસધાન-ઇન્દ્રિયો વડે પદાર્થોનું ગ્રહુણુ- 
કરતા નથી, [ અને આ પ્રમાણે ભગવાન્‌ માયાથી જીવની માફક સ્વસેમાં ફીડા કરે છે. આ 
'જ અથે સખી: (પાઠભેદ ત રિ) અત્તો મૂસ્વા દમ સોૉવમતિતતસતિ ઇતાદિ, ખુ. 
જ. ૩. ૭, એ વાડ્યમાં કહેવામાં આવેલો છે. ] આ પ્રમાણે જાગ્રદવસ્થા અને સ્વસાવસ્થા એ 
ખે ખ્રહ્મના બે લોક-સ્થાન-છે. (આ પ્રમાણે ભગવાનની ફીડાનું વણુન કરીને જીવની કીડાનું 
વણુન કરતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) “સ વા અય છુક્ષ્જઃ ” (ખૂ. ૪. ૩. ૮) અને “તજ વા 
ળ્તશ પુસ્ષસ્સ” (ખૂ. ૪. ૩.૯) એ બે કંડિકાઓમાં યાગ્રવલ્ક્ય જીવનાં ત્રણુ સ્થાનો કહે 
છે. “સઃ? (ખૂ. ૪. ૩. ૮)-તે-એટલે (શિઝ્યોતિસ્થ પુર્વ, બ. ૪. ૩.૨, એ) પૂર્વ 
વાડ્યમાં આવેલો જીવ. શરીર અને ઇન્દ્રિયો જીવને દુઃખ જ આપે છે. (આ પ્રમાણે બુ. 
૪. ૩. ૮-૯ એ બે કંડિકાઓનો અથે છે, અને તેથી સ્પટ્ટ જણાય છે કે જીવમાં ઈશ્ત્વ, 
નિયામકપણું અથવા સ્વતંત્રતા નથી.) 


(હવે અથ ચથાજનોડયમ્‌ ઇચાદિ, ખૂ. ૪. ૩, ૯, એ ક્રતિનો અર્થ દર્શાવતાં ભાષ્ય- 
કાર કહે છે કે) “અશ?” (ખૂ. ૪. ૩.૯) એ પ્રમાણે ભગવાનના ચરિત્રનું વણુન છે. 
ભગવાન્‌ તો (જીવના અને લોકના અંતર્યામી તરીકે સર્વનું નિયમન કરતા) પોતાનો 
આનન્દ અને જીવતું દુઃખ જુવે છે, (અને આ પ્રમાણે ભગવાનની પરલોકમાં જીવની માફૂક 
ક્રાંડા નેવામાં આવે છે.) (અથ થથાત્ર'મોડયન્‌ ઇત્યાદિ વાક્યમાં ભગવાનનું જ ચરિત્ર વણુ- 
વેલું છે, જીવનું નહિ, એમ દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે શ્રતિવાકયમાં આવેલા) અશ 
શખ્દને લીધે (પૂર્વ આવેલા જીવપ્રકરણુથી આ ખ્રહ્મપ્રકરણુ) ભિન્ન છે એમ સિદ્ધ થાય 
છે. જીવ ઈશ, સ્વતંત્ર નિયામક, ન હોવાથી, જે રીતે-કપાયથી-આ જીવ પરલોકમાં જાય 
છે તે ઉપાય ભગવાન્‌ જ કરે છે, (એમ આ શ્રૃતિવાકયનું તાત્પયૈ છે; અને આ પ્રમાણે ઉપાય 
કરીને જીવને પરલોકમાં લઈ જવું એ ભગવાનની પરલોકમાંની ખીજી ફરીડા છે. થશ 
પ્રસ્તાવિસિ, બૂ. ૪. ૩, ૯, થી આરલીને યસેજં ત ત્રતિપચસે, બ. ૪. ૩, ૧૪, એટલા ભાગ 


૧, ૩, ૪૨] સુષુપ્ત્યુહ્રાન્યોરધિકરણુ ૧૧૫ 


સુધીમાં ભગવાનની સ્વસેકીડાનું વણુન કરવામાં આવેલું છે, અને તે રીતે ભગવાનનું 

; સ્વયંપ્રકાશપાગું, સિદ્ધ કરવામાં આવેલું છે. ભગવાનને સ્વ હોય છે એ 
સિદ્ધાન્ત સ્વીકારીને આ પ્રમાણે ભગવાનનું સ્વચંજ્યોતિષ્ઠ સિદ્ધ કરવામાં આજું છે. પણુ 
કેટલાક લોકો એમ માને છે કે ભગવાનને સ્વસે હોતું નથી, હુવે આ ખીનને પક્ષ: સ્વીકારીને 
ભગવાનનું સ્વચૅજ્યોતિષ્ટ સિદ્ધ કરતાં ભાષ્યકાર શ્રૃતિનું તાત્પર્ય દર્શાવતાં કહે છે કે) “અશ 
સસ” (ખૃ- ૪. ૩. ૧૪) એ વાકયમાં “ભગવાનને જાગ્રતૂ અને સ્વસેનો ભેદ ની તએ 
મતનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. પણુ (“ભગવાનને સ્વમ હીય છે? એ) પ્રથમ પક્ષમાં 
ભગવાનનું સ્વયંજ્યોતિષ્ઠ સ્પટ્ટ જણાય છે, (જ્યારે “ભગવાનને સ્વસ નથી? એ દ્વિતીય 
પક્ષમાં ભગવાનનું સ્વયજ્યોતિષ્ સપણ જણાતું નથી; તેથી ભાષ્યકારને પ્રથમ પક્ષ ઉત્તમ 
જણાય છે એમ સિદ્ધ થાય છે. ) 


(હવે અત ઝષ્વે વિમોક્ષાય મૂરિ, બૂ. ૪. ૩. ૧૪, એ પ્રક્ષને સમજાવતાં _ભાષ્યકાર 
કહે છે કે) અહીં સુષી-લ સતા: સન્‌, બ. ૪.૩. ૭) થી આરંભીને ળ્વસવેલયાસ- 
ઘજ્જય, ખૂ. ૪. ૩. ૧૫, સુધી-ભગવાનનું ચસત્ર છે એમ સ્વીકારીને જીવને મોક્ષ મળે 
એટલા માટે જનક યારવલ્કયને પ્રશ્ન કરે છે (ખૂ. ૪. ૩. ૧૫). “સ વા વઃ” (ખૂ. ૪. ૩. 
૧૬) એ જીવ વિષેનું વાકય છે. જીવને સ્વાભાવિક રીતે (કોઈ પણુ પદાથૈનો) સંગ નથી 
એમ સ્વસ્ાવસ્થામાં (જીવને) સંગ નથી એ પ્રમાણે પ્રહ્યક્ષથી-અનુભવથી-દર્શાવતાં યાસ્- 
વલ્કય જીવનું અસંગત્વ કહે છે. સ્વસ્માં જીવને આસક્તિ નથી હીતી છતાં પણુ (જાગ્રદ્વઃ 
સ્થામાં આસક્તિ અનુભવસિદ્ધ છે તેથી) જાગ્રહ્વસ્થામાં પણુ જીવ અસંગ છે એ જાણુવાને 
માટે જનક ફૂરીથી યાસવલ્કયને પ્રશ્ન કરે છે (બ. ૪. ૩. ૧૬). આ પ્રક્ષના ઉત્તરમાં મત્સ્યનો 
(જે) દાખલો આપવામાં આવેલો છે, તે “ જીવ સ્વસાવસ્થા અને જાગ્રદવસ્થાથી ભિન્ન છે' 
ચમ જણાવવાને માટે આપેલો છે, અને તે દાખલામાં કિયાનું સાન સુ'ખ્ય છે, ( અર્થાત્‌ કિયાની 
ખાખત સખ્ય છે. ) (જેમ નદીની અને મત્સ્યની-માછલાની-ક્રિયાઓ જુદી જુદી હોવાથી 
સત્સ્ય નદીથી ભિજ્ઞ છે તેમ જીવ પણુ સ્વસ્ાવસ્થામાં અને જાગ્રદ્વસ્થામાં સંચાર કરતો 
હોવાથી એ ખન્ને અવસ્થાઓથી ભિજ્ઞ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. વળી, જેમ મત્સ્ય ખન્ને. 
કિનારાઓએ વારાફરતી જાય છે અને જેમ તેની ખન્નેમાં સ્વાભાવિક અનાસક્તિ છે તેમ જીવ 
પણુ ખજ્ઞે-સ્વસ અને જાગ્રતૂ-અવસ્થાઓમાં વારાફરતી ફ્રે છે અને તે ખજ્ઞેય અવસ્થાઓમાં 
તેને સ્વાભાવિક રીતે આસક્તિ નથી.) શ્યેન અને ગરુડનો દાખલો (ખૃ, ૪. ૩, ૧૯) તો 
સુષુત્તિમાં જીવ ભગવત્સ્વરૂપને પ્રાતત કરે છે એ જણુાવવાને માટે છે, અને (સુષુસિમાં 
ભગવાનનું અસ સ્તત્વ । હીય છે એ જણાવવાને માટે જ્તસ્મા ગસ્તાય ધાવતિ;, ખૂ. ૪. ૩. ૧૯, 
માં જે મસ્ત શખ્દ છે તેનો અથે) સ્વમાવસ્થાનો અન્ત છે જ્યાં તે, અર્થાત્‌ ભગવાન્‌, અને 
“ચત્ર” (ખૂ. ૪. ૩.૧૯), જ્યાં, નો અથે (પણુ) ભગવાન્‌ છે. (આ પ્રમાણે સુષુત્તિ અવ- 
સ્થામાં ભગવાનનું અસ્તિત્વ છે એમ સિદ્ધિ થાય છે. ) 


( સ્ષુસિમાં જીવને ભગવાનની પ્રાસિ કયા સાધનથી થાય છે એ દર્શાવતાં ભાષ્યકાર 
કરડે છે કે ) ( ધોળા, નીલા, પિંગળા, લીલા અને રાતા એમ પાંચ રંગના રસોથી ભરેલી 
નાડીઓ છે, તેથી ) પાંચ રંગવાળી નાડીઓને લીધે જ જીવને (સ્વસમ!) કલેશ થાય છે, 
અને ભગવાનને લીધે જ આનન્દ થાય છે, તેથી સ્વડમાં અતુભવાતો આનન્દ એ અક્ષરાત્મક 
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પરમ લોક છે. સુષુપ્તિ-સારી રીતે જીવની સુસ્તિ છે જેમાં એવી સુષુપ્તિ-તો વાસનારહિંત 
ભગવાન્‌ છે, ( અને તેમના સંખંધથી જ જીવને પણુ સુષુસિ હૌય છે.) આ સુષુસિમાં [ ભગ- 
વાન્‌ અને જીવ એ ખન્ઞેને કોઈ પણુ પ્રકારની કામના હોતી નથી (લ્‌ અશ....બૂ. ૪. ૩. 
૨૧), એટલે પરમાત્મા અને જીવાત્મા એ બે સમાન ધમૈવાળા થઈ જાય છે, અને તેથી ] 
“તે ખે ભિન્ન છે' એવું જ્ઞાન થઈ શકતું નથી; તેથી એ ખતન્ઞે ભિન્ન છે એમ “શ્ઞારરઃ 
પ્રાણ '' (ખૂ.૪. ૩.૨૧૦ એ પ્રમાણે ક્રૃતિમાં સ્પટતાથી નિરૂપણુ કરવામાં આવ્યું છેઃ 
[ શ્રતિમાં જે ણુહ્વઃ પદ છે તેનું જ વ્યાખ્યાન કરીને ભાષ્યકારે શસ, જીવ, એ પ્રમાણે 
પ્રયોગ કર્યો છે. અર્થાત્‌ “ શારીર૨” (:- જીવ ) અને “પ્રાન” (-- ભગવાન્‌) એ ખજન્ઞે જુદા 
જુદા છે. ] ( સુષુત્તિમાં જીવને ) નાડીનું આચ્છાદન હીતું નથી તેથી તે “અવિચ્છન્દ?.( ખર. 
૪. ૩. ૨૧) (છાવ્યત્તિ દૃત્તિ છન્ટઃ-નાડી-,નાડીની પેલી પાર જનાર તે “અવિચ્છન્દ' » 
કહેવાય છેઃ સુષુત્તિમાં ભગવાનના સ્વરૂપને પ્રાસ થએલા જીવને ખાદ્ય પદાથે, ઇન્દ્રિયો અને 
સ્તાન વગેરે ધર્મો એ ત્રણુ હોતાં નથી, ( અથવા તો ખાહ્ય ઇન્દ્રિયોના ધર્મો, વ્યાપારી, હોતા 
નથી), એમ “ચવિઝાનીચાત્ત્‌” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૧) સુધીનાં વાક્યોમાં યાસ્રવલ્કય કહે છે. 
(સખ્ય દ્રણા ભગવાન્‌ જ જલ-જલ જેવા-છે, ખૂ. ૪. ૩. ૩૨, તેથી સુષુત્તિમાં ભગવાનને 
પ્રાસ થએલા જીવની ) ખાહ્ય ઇન્દ્રિયો પણુ જલરૂપ ખની જાય છે, એ પ્રમાણુ,; પહેલાં 
(સાડસ પરમો છો૧ઃ, ખૂ. ૪. ૩.૨૦ અથવા તો “જુવે છે અને નથી નેતા 
ઇવ્યાદિ, ખૂ. ૪. ૩, ૨૩-૩૧, એમ જે) કહેવામાં આવ્યું છે તેમાં, યુક્તિ દલીલ-આપ- 
વામાં આવે છે. 


“જ ત્રજજો જ ” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૨) એ પ્રમાણું આરંભ કરીને “ ઝસુશારતલ 
ઘતલટ્જલમ્‌ ” (ખૂ. ૪, ૩. ૩૩ ) એ વાકય સુધી આનન્દરૂપ ભગવાન્‌ ફૂલ છે એમ જુ।- 
વવા માટે એમનું-આનન્દરૂપ ભગવાનનું-પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું છે. (શ્યેન અને 
ગરુડના દષાન્તથી, ખૂ. ૪. ૩. ૧૯થી, આરંભ કરીને યાસ્રવલ્કચે ઉપદેશ કયો, ખુ. ૪. ૩. ૩૩, 
ત્યાં સુધીના ભાગનું પ્રયોજન દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે) આટલા ભાગમાં જાગ્રદવશ્થાઃ 
અને સુષુતિઅવસ્થા એ બે અવસ્થાઓમાં જીવ અસંગ રહે છે એમ પ્રતિપાદન કરવામાં 
આવ્યું છે. જીવ સૃષુસિથી ભિન્ન છે (અને તેથી ઈશ્વરથી પણુ ભિન્ન છે ) એ વાતનો અનુભવ 
કરવાને માટે જનક રાજા ફરીથી યાસ્વલ્કયને પ્રક્ષ કરે છે, (ખૂ. ૪. ૩. ૩૩). (સવગ અને 
સુષુત્તિ અવસ્થામાં જીવાત્મા પુણ્ય અને પાપનાં) દશન કરે છે, અને તેથી તે તે પદાર્થોનું. 
ગ્રહણુ થાય છે; અને ( પછીથી “ સુષુસિમાં હું સુખેથી ઉધ્યો? એ પ્રમાણના ) સ્મરણુથી- 
અદરીનથી-તે તે પદાર્થોનો ત્યાગ થાય છે. આ બે હૅતુથી સિદ્ધ કરવામાં આવ્યું કે આ 
પુરુષ-જીવાત્મા-અસંગ છે, (ખૃ. ૪. ૩. ૧૫). ( અર્થાત્‌ સુષુસિ અવસ્થામાં પણુ જીવાત્મા 
સાક્ષી તરીકે જ પુણ્ય અને પાપનાં હશેન કરે છે, એટલે જીવાત્મા સુષુત્તિથી પણુ ભિન્ન છે, 
અને સુષુસ્તિમાં જીવાત્માને આસક્તિ ન હોવાથી પોતે-જીવાત્મા-અસંગ છે એમ સિદ્ધ થાય- 
છે. આ પ્રમાણે જીવાત્મા સુષુપ્તિ વગેરે અવસ્થાઓથી ભિનજ્ઞ હીવાથી અને તે અવસ્થાઓમાં 
તેને આસક્તિ ન હોવાથી મોક્ષને માટે તેની સ્વરૂપયોગ્યતા સિદ્ધ થાય છે. ) 


આ પ્રમાણે સુષુત્તિમાં અસંગ જીવ મોક્ષને યોગ્ય છે અને ભગવાન્‌ મોક્ષ આપનાર 
છે એમ જાણીને જનક રાજા યાસરવલ્કુયને મોક્ષનો ઉપાય પૃછે છે. (ખૂ. ૪. ૩, ૩૩): તે 


૬. ૩, ૪૨ ] સુપુપ્ત્યુહ્ાન્યોરધિકરણ કૃરૃઠ 


પ્રસગે યાજ્ઞેવલ્યને ભય ઉત્પન્ન થયો કે આ ઉત્તમ ખુદ્ધિવાળો રાજા આગ્રહ કરીને પણુ સર્વ 
જાણુશે, મારૂં સવે સાન લઈ લેશે; તેથી તેમણે પોતાના ઉપદેશમાં જીવના પર્મો અને ખ્રહ્મના 
ધર્મોને એકત્ર કરીને જીવથી આરંભ કરીને ખ્રહ્મથી ઉપસંહાર કર્યો, (બૂ. ૪. ૩. ર૪ થી 
છ. ૪, ૪. ૨૩ સુધી ). તેમાં “તે ન્યાં” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૬ ) એ પ્રમાણે જીવની મૂચ્છા અને 
અને (નવર વગેરેથી થતા ) ઉપતાપની અવસ્થાનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. “ તેમાં જેમ 
ગાડું ” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૫) એ પ્રમાણે જીવની મરણાવસ્થાનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. તેમાં 
ભગવાન્‌ જ તેને બીજા લોકમાં લઈ જાય છે, તેથી “તેમાં જેમ રાજાને ” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૭) 
એ પ્રમાણે ભગવાનનું સંમાન કરવામાં આવ્યું છે, કારણુ કે “ આ પ્રમાણું જાણુનારની ” 
(ખુ. ૪. ૩. ૩૭) એ પ્રમાણે વચન છે. જીવ તો આ પ્રમાણે ( કમેનાં ફૂલને ) જાણુનાર હોતો 
નથી. “ આ પ્રમાણે જાણુનાર ” (ખૂ. ૪. ૩. ૩૭ ) એમ સિદ્ધવત્‌ વચન હોવાથી અહીં જ્તાન 
પ્રાત કરવા વિષેનો વિધિ છે એમ માની શકાશે નહિ, કારણુ કે તેમ કરવામાં વાક્યભેદનો 
પ્રસંગ આવશે. (અર્થાત્‌ આ પ્રમાણે જ્તાન મેળવવું એ પ્રમાણે વિધિવાક્યની કલપના કરીને 
“ આ પ્રમાણે જાણુનારની બધા ભૂતો રાહ જુવે છે' એમ વાક્યની યોજના કરવાથી ખે વાયો 
સ્વીફારવાં પડે છે, અને તેથી વાકયભેદરૂપી દોષ પ્રાતત થાય છે.) 


“તે આત્મા જ્યારે ” (ખૂ. ૪. ૪.૧) એ પ્રમાણે જીવમાં મોહુ - વિવેકનો અભાવ - 
એ (બ્રહ્મના કરતાં) વધારાનું લક્ષણુ કહેવામાં આવ્યું છે. “ પછી આ આત્મા પ્રતિ આ પ્રાણો 
આવે છે?” (ખુ. ૪. ૪. ૧) આ શ્રૃતિથી માંડીને તે “તે પ્રમાણે પામે છે” ( ખૂ. ૪. ૪. ૫) 
એ શ્રુતિ સુધીમાં ભગવાનના ચરિત્રનું વણુન છે, કારણુ કે પછીના શ્લોકમાં ( ખૃ. ૪. ૪. ૬ ) 
“સણ્‌-તે” એટલે ખ્રહ્દા, અને “ સસ્ન-આનું'' એટલે જીવનું એ પ્રમાણે નિરૃપણુ છે, 
અને કામનારહિત જીવનો પ્રાણુ ટકી રહે એટલા માટે તેને વિષે પહેલાં જ (બૂ. ૪. ૩. ૨૧) 
વણુવેલા ભગવત્સ્વરૂપનો શ્રતિ અનુવાદ કરે છે. ભગવાનની પાસેથી જીવ નિગેમન કરે 
(અથવા તો ભગવત્સ્વરૂપ જીવ નિગેમન કરે ) ત્યારે પ્રાણો-ઇન્દ્રિયો-પણુ ખરેખર નિર્ગમન 
કરે છે, અને આ નિગેમન ઇચ્છાધીન છે; એટલે જ્યારે નિગેમનની ઇચ્છા ન હોય ત્યારે 
ઇન્દ્રિયો સુષુપ્તિમાં તેમાં-ભગવત્સ્વરૂપ જીવમાં-જ લય પામે છે. “ખ્રહ્મ જ હોઇને” (બૂ. 
૪.૪. ૬) એટલે કૂટસ્થ હોઇને. “અતિ” ( ખૂ. ૪. ૪. ૬) નો અર્થ સસુચ્ચચ-સાથે-છે. 
ભગવાનની સાથે રહેલા જીવમાં ખ્રહ્મ પ્રકટ થાય છે એમ (શ્રૃતિનો ) અથે છે. 


જીવમાં ખ્રહ્મનો આવિર્ભાવ ઘટતો નથી, એટલે તેનું પ્રતિપાદન કરવાને માટે પછીનો 
શ્લોક (ખૂ. ૪. ૪. ૭) છે. અહોં બૃહદારણ્યક ઉપનિષદમાં જીવના ઉપદ્શનું પ્રકરણુ ન 
હીવાથી અને (ઘસ પ્રકટ થાય છે એમ) સિદ્ધવત્‌ ઉપદેશ હોવાથી જીવન્સુષ્ત અવસ્થાનું 
વણુન નથી. તેમ અસમ્પ્રજ્ઞાત સમાધિનું પણુ અહીં વણુન નથી, કારણુ કે તે ખીજાઓનો- 
ચોગદશૈનને અનસુસરનારા લોકોનો-મત છે. આ ખ્રહ્મનું પ્રકરણુ હોવાથી જીવની સઘોસુક્તિ- 
રૂપ ફૂલનું પણુ અહીં વણુન નથી. જીવનું ઉત્કુમણ થાંય ત્યારે જ તેની સદ્યોગ્રુક્તિ થઈ શકે 
એમ શારીરખ્રાહ્માણુમાં ( ખૂ. ૪. ૩. ૩૫) પણુ કહેવામાં આવ્યું છે. “જેમ સપેની કાંચળી” 
(ખૂ. ૪.૪.૭) એ પ્રમાણુ સુષુતિ અવસ્થાના શરીરનું વણુન કરવામાં આવ્યું છે. “સ્થૂલ 
શરીર વિનાનો ” ( ખૃ- ૪. ૪. ૭ ) આ વાડ્યથી માંડીને તે “સશ્રા«” (ખ.૪*૪.૭) એ 
પદ સુધીમાં યાસ્રવલ્ક્ય પોતાના ઉપદેશનો ઉપસંહાર કરે છે. 


૧૧૮ અણુમશાષ્યાનુવાદ [૧૨* ૩.૪૩ 


લાર પછી અહીં ઉપનિષદમાં સવે પદ્યર્થોનો નિણુય કરનારા તેર ક્લોક છે. પહેલો 
શ્લોક (ખુ. ૪. ૪. ૮ ) ખ્રહ્માને જાણુનારા પુરુષની ગતિતું-કમસુક્તિનું-વણેન કેરે છે. “આ 
માગે” (ખૂ. ૪. ૪. ૯ ) એ ખીજા શ્લોકમાં (નિષ્કરમણુમાગેનું વણુન છે, અને) સુષુસિમાં 
સુષુસ્તાનાડીથી ઉત્પન્ન થતા પાંચ રંગોનું વણુન છે. “ અન્ધ તમસ્‌ ” ઇલાદિ બે શ્લોકોમાં 
(ખૂ, ૪. ૪. ૧૦-૧૧) બ્રહ્માનું સાન જેમણે નથી મેળવ્યું તેમની નિન્દા કરવામાં આવી છે. 
“તે ખ્રદ્દા જ હોઇને” (ખૂ.૪.૪.૧૪) એ શ્લોકમાં સઘોસ્નુક્તિ ભોગવનારા જ્તાનીઓ 
ખ્રહ્દાભાવથી ખ્રહ્મને પ્રાસ કરે ટે એમ કહેવામાં આવ્યું છે. “આત્માને જે જાણે ” 
(બૃ. ૪. ૪. ૫૨) એ શ્લોકમાં વૈરાગ્યનું વણુન છે. “જેણુ આત્માની પ્રાપ્તિ કરી છે?' ઇત્યાદિ 
નવ (0) શ્લોકોમાં . (બૃ* ૪. ૪. ૧૩, ૧ ૧૫-૨૧) ખ્રહ્મની સ્તુતિ : કરવામાં આવેલી છે, અને 
ખ્રહ્મના વિજ્ઞાનનું વણુન કરવામાં આવેલું છે. ફરીથી યાજ્રવલ્કય “તે જ આ આત્મા” (ખૂ.૪. 
૪. ૨૨) એ પ્રમાણે આરંભ કરીને “હે જનક ! લું અભયને પ્રાત થયો” (ખુ. ૪. ૪. ૨૩) 
ત્યાં સુધીમાં આજ વસ્તુનો સ્પણતાથી ઉપદેશ કરે છે. કાણવ શાખાવાળાઓનો કોઈ કોઈ 
ઠેકાણુ જદો પાઠ છે, છતાં પણુ ખધે આ જ અથે છે. 


( પૂર્વપક્ષ ) ખૃહદારણ્યક ઉપનિષદના આ પ્રકરણુમાં જીવનું વણેન છે. 


(સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રમાણે પૂવેપક્ષ પ્રાસ થતાં સિદ્ધાન્ત કહેવામાં આવે છે. ખ્રહ્દા જ 
આ પ્રકરણુનો અથ છે, કારણુ કે સુષુતતિમાં (“આ શારીર આત્મા પ્રાજ્ઞ આત્માથી નેેડાએલો 
છે? એ પ્રમાણે વણન હોવાથી) અને ઉત્કમણુમાં (“આ શારીર આત્મા પ્રાજ્ઞ આત્માથી 
અન્વારૂઢ થએલો છે? એ પ્રમાણે વણુન હોવાથી ) જીવ અને ખ્રહ્મ ભિજ્ન છે એમ વણેન 
કરવામાં આવેલું છે * જેમ તદ્લિટ્રાધિકરણમાં (બ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૨૧) આકાશવાક્યનું ( છા. ૧. 
૯.૧) તાત્પર્ય ખ્રહ્મમાં છે છે એમ નિણુય કરવામાં આવ્યો છે લેમ અહોં પણુ આ પ્રકરણનું 
તાત્પર્ય ખ્રહ્મમાં જ છે એમ નિણૅય કરવો યોગ્ય છે. ૪૨ 


વત્યાર્શિડટે*વઃ ।૨ર્‌ાછર્‌। 
"પતિ વગેરે શખ્દો છે તેથી (આ પ્રકરણુ બ્રહ્મનું જ છે. ) 


વળી, “સર્વને વશ રાખનાર” (બૂ. ૪. ૪. ૨૨) ઇજાદિ શખ્દોને લીધે આ પ્રકરણુ 
ખ્રહ્માનું જ છે એ સ્પ જ છે. ૪૩ 


ત્રથમાધ્યાયનો તૃતીય 'પાદ સમાસ 


પ્રથમાધ્યાયનો ચતુર્થ પાદ 
આનુમાનિકાધેકરણુ 





ઝાનુમાનિજ્મપ્યેવેષાનિતિ ચેતન રારીર₹વવ- 
વિન્વસ્તરરીતે્સયતિ વ ।શણશા 


કેટલાક લોકોની શા'ખામાં (સાંખ્યોનું) અનુમાનસિદ્ધ તત્ત્વ પણુ છે 
એસ ને કહેતા હો તો ના, કારણ કે રૂપક તરીકે વણૂવેલા શરીર (અને 
ઇન્દ્રિયો વગેરેનું ) ગ્રહણુ થાય છે, અને (આ જ અથે શ્રતિ પોતેજ) દર્શાવે છે? 


આ પ્રમાણે (પહેલા ત્રણુ પાદોમાં) સવે ઉપનિષદોનું તાત્પર્ય ખ્રહ્મામાં છે એમ જ્યારે 
નિણૂય કરવામાં આવ્યો યારે કેટલાક લોકો, વેદના અથેનું જ્ઞાન ન હોવાથી, વેદના કોઈ 
ભાગમાં-કઠોપનિષદમાં-કપિલ કપિના સાંખ્યમતને અનુસરનારા પદાર્થો જેઈ ને, આ સાંખ્ય- 
મતના પદાર્થો-તત્ત્લો-નું મૂલ વેદ છે એમ કહે છે. આ અભિષપ્રાયનું ખણ્ડન કરવાને માટે 
ચતુર્થ પાદનો આરંભ કરવામાં આવે છે. તેમાં “ઇક્ષતિથી (ખ્રહ્મ) અશખ્દ નથી ” (બ્ર. સૂ. 
૧.૧.૪) એ સૂત્રમાં સાંખ્યમત અશખ્દ હોવાથી-ઉપનિષદમાં વણુવેલો ન હોવાથી-તેનું 
(પરોક્ષ રીતે) નિરાકરણુ કરવામાં આવ્યું છે. 


( પૂર્વપક્ષ ) સાંખ્યમત વેદમાં વણુવેલો છે એ પ્રમાણે શંકા કરતાં અહીં પૂર્વપક્ષી કહે 
છે કે આગના તિવતમવ્યેયેત્વામ્‌, કેટલાક લોકોની શાખામાં (સાંખ્યોનું) અતુમાનસિદ્ધ 
તત્ત્વ પણુ છે. કેટલાક શાખાવાળાઓની શાખાઓમાં સાંખ્યોએ કલ્પેલાં પ્રકૃતિ વગેરે તત્વોનું 
શ્રવણુ થાય છે. (દા. ત.) “ઇન્દ્રિયોથી ૫૨ અર્થા-વિષયો-છે; અર્થોથી પર મન છે, મનથી 
'પર ખુદ્ધિ છે, બુદ્ધિથી પર આત્મા-અહંકાર-છે, તેનાથી પર મહત્‌ છે; મહેત્‌થી પર અવ્યક્ત- 
પ્રકુલિ-છે, અવ્યક્તથી પર પુરુષ છે, પુરુષથી પર કાંઈ પણુ નથી; આ પુરુષ (છેલ્લી ) અવધિ 
છે, છેવટનું ગન્તવ્ય સ્થાન છે.” (કઠ. ૧. ૩. ૧૦-૧૧). આ પ્રમાણે કાઠંકશાખામાં શ્રવણુ 
થાય છે. તેમાં ખુદ્ધિથી આત્મા-અહંકાર-પર છે, તેનાથી મહત્‌-મહત્તત્ત્ત-પર છે, તેનાથી 
અવ્યક્ત-પ્રકુતિ-૫૨ છે, તેનાથી પુરુષ પર છેઃ આ પ્રમાણે શ્રવણુ થાય છે. અહંકાર વગેરે 
"પદાર્થો, ખરૈખર, ખ્રહ્મયવાદમાં સંભવતા નથી, તેથી આવા પ્રકારનાં (અઝ્'મેજામ્‌ , 
શ્વે. ૪. ૫ જેવાં) વાક્યોમાં સાંખ્યમતના પદાર્થોનું શ્રવણુ હોવાથી માયાવાદ, પ્રમુતિવાદ અને 
અવિઘયાવાદ એ ખધા વાદો પણુ શ્રૃતિપ્રતિપાદિત છે. 


(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે જે પૂર્વપક્ષી કહે તો અમે કહીએ છીએ કે, ના; ફક્ત સરખા- 
એક જ જાતના-શખ્દોને લીધે સાંખ્યમત (શ્રૃતિપ્રતિપાદિત છે એમ) સિદ્ધ થતું નથી. 
(કારણુ કે) સંહેહુવાળા પદ્યર્થોનો નિણૅય પૂર્વાપરસંદભેનો વિચાર કરીને કરવાનો હોય છે; 
'પણુ સંદેહુવાળા (અવાન્તર? વાક્યને લીધે સવે ( મહાવાક્ય )ને બ્યાકુલ કરવો-ખીજે પ્રકારે 
સમજાવવો-એ ચોગ્મ નથી, ૨૩ ' ૨ & 
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આ (કઠોપનિષદના) 'પ્રકરણુમાં પ્રથમ (નીચે પ્રમાણે .શ્રવણુ થાય છે.) :-“ આત્માને 
૨થી જાણુ, શરીરને રથ જાણુ, બુદ્ધિને સારથિ જાણુ, મનને લગામ જાણુ; બરુ્ધિમાન્‌ તત્ત્વ- 
ચિન્તકો ઇન્દ્રિયોને ઘોડા કહે છે, વિષયોને એમને-ઇન્દ્રિયોરૂપી ધોડાઓને-જવાના માર્ગો 
કહે છે; અને શરીર, ઇન્દ્રિય અને મનવાળા આત્માને ભોક્તા કહે છે.” (કઠ. ૧. ૩. ૩-૪). 
હાર પછી “જે વિજ્ઞાન વિનાનો છે” (કઠે. ૧. ૩, ૫) ઇત્યાદિ ચાર ડનો આવે છે... લાર 
પછી “ઇન્દ્રિયોથી અર્થો પર છે” (કઠે. ૧. ૩. ૧૦) એ વાક્ય આવે છે. 


તેમાં-દૃસ્્રિચેમ્ચઃ ઘર છર્થીઃ ઇત્યાદિ (કઠ. ૧. ૩. ૧૦-૧૧) વાઝ્યમાં-પહેલાં આવેલા 
(ગાસ્તાસં સચિત્ત વિર ઇલ્યાદિ, કઠ. ૧. ૩. ૩-૪) વાક્યમાં આવેલા અર્થના સંબંધમાં જ 
અથે લેવો યોગ્ય છે. આ અર્થે (હેતુરૂપે) દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે શરર્્વજવિસ્યસ્ત- 
શુછીસેઃ, રૂપક તરીકે વણુવેલા શરીર (અને ઇન્દ્રિયો વગેરૈનું) ગ્રહુણુ થાય છે તેથી. શરીરથી 
જૈ શરીર ઇન્દ્રિયો વગેરે જણાય છે તે શરીરરૂપ'; તે રથ વગેરેમાં રૂપકભાવે ન્ત્યાં- 
જાર્ત કારીરં વિઝિ* એ વાડ્યમાં-વણુવવામાં આવ્યા છે, અને લેમની-શરીર બગેરેની-જ 
અહીં ગૃહીતિ, ગ્રહણ, થાય છે. (અહીં ભાષ્યકાર મૂળ પદ શરસ્સ્વરૂપવવિન્યસ્ત શણ ને: 
એ પ્રમાણું સ્વીકારે છે; એટલે શસશ્સૂવ?ઃ સ્પજવિન્યસ્તાઃ એ મે પ્રમાણે સમાસ થાય છે. 
તેમાં “ શાકૃપાર્થિવ' એ મધ્યમપદલોપી સમાસ પ્રમાણે સ્ત પદનો લોપ થઈ રારરફ્વય- 
સિન્ચશ્સાઃ એ પ્રમાણે સિદ્ધ થાય છે. “ શરીરરૂપત્વ' એ “ રૂપકવિન્યસ્ત? પદાર્થોનું બ્યાવતેક 
હોવાથી ઉપસજન થાય છે; એટલે “શરીરરૂપ*ને સમાસમાં પહેલાં મૂકવામાં આવેલું છે.) 


જે આ પ્રમાણે ન માનીએ તો (કઠોપનિષદના તે પ્રકરણુમાં ) વણુવેલા (જીવાત્મા અને 
પરમાત્માને પ્રાસ કરવાનાં સાધનોનો) ત્યાગ થાય છે, અને જેનું વણુન કરવામાં આવ્યું નથી 
એવા (સાંખ્યમતના વિવેકરૂપ સાધનો વગેરેનો) સ્વીકાર કરવો પડે છે. કઠીપનિષદમાં 
આવેલું આ પ્રકરણુ, ખરેખર, જીવ વિષેનું છેઃ તેમાં યોગ્ય શરીર ધારણુ કરીને હરિના પદમાં 
જવું એ પ્રમાણુ જીવને સ્રુક્તિ મેળવવાના ઉપાયતું વણુન કરવામાં આવે છે. ૨૪ 


તેમાં ખ્રહ્ધને પ્રાહ કરવાનું જીવતું સખ્ય સાધન શરીર છે. આ શરીર રથ છે, કારણુ કૈ 
તે ઇન્દ્રિયો વગેરે સરવ સાધનવાળું હે હોવાથી (આત્માત્ું ) સ્વતંત્ર વાહુન છે. પણુ રથ ઘોડાઓને 
અધીન છે, અને ઘોડાઓ પોતાની ખુદ્ધિને અધીન છે. ધોડાઓની જુદ્ધ લગામને અધીન છે, 
અને લગામ સારથિને અધીન છે. સારથિ પોતાની બુદ્ધિને અધીન છે, અને સારથિની ખુદ્ધિ 
માગેને અધીન છે છે, અને માગે જે સ્થળે જવાનું હોય તે સ્થળને અધીન છે. આ કે 
જાણીને યોગ્ય સામગ્રીવાળો પુરુષ તે સ્થળ પ્રાત કરે છે. 


તેમાં ઇન્દ્રિયોનો આત્મા-નિયામક-વિષયો છે. આ વિષયો-શખ્દ, સ્પશે વગેરે જગ- 
તના પદ્યર્થો-ભગવાનના જ છે એ પ્રમાણે મનમાં સારી રીતે ભાવના કરવામાં આલે ત્યારે જ 
તે વિષયો ઇન્દ્રિયોના નિયામક ખને છે. (અહીં સ્રાની પુરુષોની ઇન્દ્રિયોની અને વિષયોની 
લાત નથી,) કારણુ કે વિરક્ત પુરુષોની ઇન્દ્રિયો વિષયોથી આકર્ષાતી જ નથી, (એટલે તેમની 
થર્ચાને અહીં સ્થાન નથી.) ખુદ્ધિનો આત્મા-નિયામક-વિસ્તાન, અને આ વિજ્ઞાન ખ્રહ્મ વિષેનું 
હોવાથી મહાન ખને છે. આ મહાન્‌ વિજ્ઞાનનો નિયામક અવ્યક્ત, જે પ્રકટ નથી તે, ભગવ- 
, સ્કુપા જ છે, અને ભગવત્યુપા તો ભગવાનને અધીન છે, ખીજ ર કોઈ સાધનને અધીન નથી, 
ભને ભગવાન્‌ પોતાને જ અધીન છે. પ્રમાણે જ તે પ્રકૃચ્ણુનો અર્થે યોગ્ય છે. 
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વળી, ક્રતિ પોતે જ આ જ અથે દર્શાવે છેઃ તે આ પ્રમાણે છેઃ-“સર્વ ભૂતોમાં ગૂઢ 
રહેલો એ આત્મા બહાર જણાતો નથી; પણુ ઉત્તમ અને સૂક્મ ખુદ્ધિ વડે સૂક્મદષિવાળા- 
ઓથી એ દેખી શકાય છે” (કઠ, ૧, ૩, ૧૨). “સૂક્ષ્મ ખુદ્ધિથી” એટલે ઉપતિષદને અનુ- 
સરનારી બુદ્ધિથી. અર્થાત્‌ ભગવાનનું જ્ઞાન થતાં જ ભગવાનની પ્રાત્તિ થાય છે એમ તાત્પર્ય 
છે. સૂત્રમાં આવેલા અકારથી “પછીથી મને યથાયે રીતે જાણીને તે મારામાં પ્રવેશ કરે છે” 
(ભ. ગી. ૧૮. ૫૫) એ સ્મૃતિનું ગ્રહણુ થાય છે. તેથી (કઠોપનિષદમાં પરમાત્માને પ્રાપ્ત 
ફૅરવાનાં ) સાધનોનો ઉપદેશ હોવાથી અહીં કઠોપનિષદમાં સાંખ્યમતનું પ્રતિપાદન ફરવામાં 
શ્રુતિનું તાત્પયે નથી. ૧ 


સૂક્મ છુ તટફેસ્વાત્‌ શાણરા 
પણુ સૂક્ષ્મ તે જ-(કુપાર્‌પ) ખ્રહ્મ જ-છે, કારણુ કે (તેની) યોગ્યતા છે. 


(ર્શંકા) અરે! (કઠોપનિષદમાં આવેલા) “અવ્યક્ત? શખ્દનો અથે ભગવત્યુપા થઈ 
શકે નહિ, કારણુ કે (આખા ઉપનિષદમાં) ખ્રહ્દાનું જ વણુન છે. 

(સમાધાન) આ પ્રમાણે શકા કરીને સૂત્રમાં આવેલો છુ શખ્દ તે શંકાનો પરિહાર 
જરે છે. સૂઠ્ષ્મ-અવ્યસ્ત-તે છે, (જુપારૂપ) ખ્રહ્યા જ છે, કારણુ કે (ભગવત્ઝુપારૂપી) ધમે. અને 
(ભગવાનરૂપી) ધર્મીનો અભેદ છે. “અવ્યક્ત? શખ્દનો અર્થે ખરેખર સૂક્મ થાય છે, તે જ, 
ખરેખર, સવે પ્રકારે પ્રકટ થતું નથી, કારણુ કે તેની યોગ્યતા છે. તે જ યોગ્ય છે. ( અવ્ય- 
ઝતનો અર્યે ખ્રહ્દા અને ભગવત્કુપા કરવામાં આવે છેઃ ) આ ખજ્ઞે અર્થમાં પણુ આ-યોગ્યત્વ- 
હૅતુ છે. તેથી ધમે અને ષર્મીનો અભેદ હોવાથી, (ધર્મી ) ભગવાન્‌ જ સૂક્ષ્મ છે એટલે 
(ધમે) ભગવત્કુપા પણુ અવ્યક્ત કહેવાય છે. ૨ 


તટ્પીનલ્વાટથવત્‌ ।દાણાર્‌ા 
પુરષાથેની-ફેલની-માફેક (કુપા) બ્રહ્મને અધીન છે તેથી 
(બ્રહ્મ કુપાથી પર છે.) 


(શકા) અરે | (તસે કહો છો તે પ્રમાણે ભગવત્કૃપા બ્રહ્મરૂપ છે, તો પછી ભગવત્યુપા- 
અવ્યક્ત-) ખ્રહ્ારૂપી ધર્મી થાય; અને જે તે પ્રમાણુ થાય તો અવ્યક્તથી-ભગવત્યુપાથી- 
પુરુષ પર છે (એમ જે અયચસતસ્વુરુજ: ૯₹$ એ શ્રતિમાં જણાવેલું છે તે) ઘટી શકશે નહિ, 
(કારણુ કે ભેદ હોય તો જ પરત્વ ઘટી શકે.) જે આ પ્રમાણે ન માનતાં ખીજી કોઈ યુક્તિથી 
અવ્યક્ત-ભગવત્યુપા-ધમે છે એમ સિદ્ધ કરો તો પછી (આખા પ્રકરણુમાં ખ્રહ્મારૂપી ધર્મીસું 
વણુન છે, એટલે પ્રકરણુના અથેનો વિરોધ આવે છે એમ) પહેલાં જે દોષ દર્શાવવામાં 
આવ્યો હુતો તે દોષ પ્રાતત થાય છે. ( આ પ્રમાણે ખન્ઞને પ્રકારે દોષ આવે છે. ) 

(સમાધાન) આ શંકાનું તિરાકરણુ સૂત્રકાર આ સૂત્રમાં કરે છે. બ્રહ્મ અને ભગવત્યુપા- 
અવ્યપ્ત-એ ખન્ઞેનો અભેદ છે છતાં પણુ ભગવત્છુપા ભગવાનને અધીન હોવાથી ભ્રગવાન્‌ 
ભગવતૃપ્રાથી-અન્યક્તથી-પર છે, અર્થાત્‌ ભગવાન્‌ ભગવત્યુપાના નિયામક છે. ( અભેદ હોય 
છતાં પણુ નિયમ્યનિયામકભાવ સંભવે છે એ દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) આ વિષયમાં 
ઝર્થથણૂ, અર્થની માફક, એ પ્રમાણે સૂત્રમાં દેછાન્ત આપવામાં આવેલું છે. “' અથે? એટલે 

અણુ. ૧૬ 


૨૨૨? અશૂભાષ્ધાનુવાદ ' [૨.૪.૪ : 


પુરુષાથે, ફ્લ; તેની માફક. “ ખ્રહ્માવેત્તા પરને પ્રાત કરે છે” (તે. ૨. ૧)'એ વાક્યમાં એક જ 
ઘહ્યા સત્‌ અને ચિત્‌ રૂપથી જ્તાનનો વિષય બને છે, અને આનન્દરૂપથી જ્ઞાનનું ફૂલ બને છે. 

(આ પ્રમાણે દષાન્ત છે.) તે જ પ્રમાણું અક્ષર કને પુરુષોત્તમનો વિભાગ પણુ * (ગણિત 
આનન્દ અને અગણિત આનન્દ એ બે રૂપભેદથી ) સિદ્ધ થાય છે. ભગવાનના પર્મો 'પણુ 
ભગવાનને અધીન છે, અને ભગવાન્‌ પોતે પણુ પોતાને અંધીન છે એમ તાત્પયે છે. અર્થાત્‌ 
ઝુપાવિષ્ટ ભગવાન્‌ સાધન છે, અને આનન્દરૃપ ભગવાન્‌ ફૂલ છે. 


(આ પ્રમાણે શ્રૃતિમાં આવેલા ' અવ્યપ્ત' પદનો “જે સવે પ્રકારે પ્રકટ નથી તે' એમ 
યૌગિક અધે સ્વીકારીને આ સૂત્રનો અથે આપવામાં આવ્યો છે. હુવે ભાષ્યકાર ' બીજી રીતે 
અથે કરતાં કહે છે કે ) અથવા “અવ્યક્ત? એ પદનો અથે સચ્ચિદ્રપ અક્ષર જ થાવ. 
(“અક્ષર? એ ભગવાનનું ધામ હોવાથી ભગવદધીન છે, એટલે ભગવાને અક્ષરથી પર છે, 
અક્ષરના નિયામક છે. આ સૂત્રના ખીજા અયેમાં અર્થવજ્‌ એ દષણાન્ત સમજાવતાં ભાષ્યકાર 
કહુ છે કે ) અક્ષરખ્રહ્ાની સ્કૂ્તિ થતાં વિજ્ઞાન-ખુદ્ધિ-અક્ષરખ્રહ્મારૂપી વિષયને જે અધીન થાય 
છે તેને જ ( સૂત્રમાં) “અર્થે? એ પ્રમાણે કહેવામાં આવ્યું છે. ( અર્થાત્‌ અક્ષરખ્રહ્ાનું વિજ્ઞાન 
અક્ષરખ્રહ્મના જેવું છે, છતાં પણુ અક્ષરથી ભિન્ન છે અને અક્ષરને અધીન છે. તે જ પ્રમાણે 
અક્ષરખ્રહ્ૌા પણુ ધ્રહ્ઘાના જેવું હોવા છતાં પણુ પરખ્રહ્માથી ભિન્ન છે અને પરષ્રહ્માને અધીન છે, 
આ પ્રમાણે ભગવત્યુપા અથવા અક્ષરખ્રદ્યાનું પરષ્રહ્દા સાથે એડ્ય છે છતાં પણુ પરખ્રહ્યાનું 
પરત્વ-નિયામકત્વ-ઘટી શકે છે, અને પ્રકરણુના અર્થરૂપી પ્રવાહુનો કોઈ નાતનો વિરોધ 
આવતો નથી.) 


આ પ્રમાણે પ્રથમ ત્રણુ સૂત્રનું તાત્પયે દર્શાવવાથી ખીનત સવૈવિપ્લવવાદીઓનું-માયા- 
વાદીઓનું-પણુ ખણ્ડન થઈ ગયું એમ જાણુવું, વળી, માયાવાદીઓ પોતાના મતના સમથૈનમાં 
જે યુક્તિઓ આપે છે તે ક્રુતિ અને સ્કૃતિથી વિરુદ્ધ હવાથી અસસ્ખદ્ધ છે, તેથી પણુ 
તેમના મતતું નિરાકરણુ થઈ જાય છે. 


( માયા, અવ્યક્ત વગેરે ) અનેક રૂઢ શખ્દોનો અર્થ બ્રહ્મ જ છે, ખીજું કાંઈ નથી. 
(કુમારિલભટ્ટ વગેરેએ સમજાવેલા જેમિનિના અભિધ્રાયને-જે પ્રમાણે લોકમાં શખ્દોના 
અથે છે તે જ પ્રમાણે વેદમાં પણુ શખ્દોના અથ છે એ અભિગ્રાયને-સ્વીકારીને ) ને લોકો 
લૌકિક શક્તિ-લોકમાં શખ્દનો પ્રચલિત અથે-પ્રમાણે અનેક રૂઢ શખ્દોનો અથે “પ્રકુતિ” 
વગેરે ક૨ તો તે વેદમાગેથી બહિષ્કૃત થાય છે. ૨૫ . 


તેથી “ઇન્દ્રિયોથી પ૨? (કઠ. ૧. ૩. ૧૦-૧૧) એ વાક્યોમાં સાંખ્યોનાં અતુમાન- 
સિદ્ધ ( પ્રદુતિ વગેરે ) તત્ત્વોમાંથી એક પણુ તત્ત્વનું વણુન નથી. ૩ 


સેયત્વાવગનાસ ।૨ણણ 


(આ વાક્યમાં “અવ્યષ્ત ને) જાણુવા યોગ્ય કશું નથી તેથી. 
કઠોપનિષદમાં પ વિચાર કરીને (“અવ્યક્ત 'નો અથે ભગવત્મુપા અર્થવ 
અક્યરખ્રહ્દા એ પ્રમાણે ) અથે કરવામાં આવ્યો. પરંતુ ર્‌ક્ત (“ઇન્દ્રિયોથી પર ”, કઠે, ૧.' ૩. 
૧૦-૧૧) આ વાડયનો જ વિચાર કરવામાં આવે તો પણુ સાંખ્યોએ સ્વીકારેલું “પ્રયુતિ'રૂપ 
તત્ત્વ “અવ્યક્ત? શખ્દમાંથી સિદ્ધ થતું નથી. આ પ્રમાણે દર્શાવતાં સૂત્રકાર આ સૂત્ર આપે છે. 


૧,૪૬૧] આવુમાનિકાધિકરણુ “૧૨૩ 


 “ઇન્દ્રિયોથી પ૨?” ઇલાદિ (કઠ, ૧, ૩. ૧૦-૧૧) વાકયમાં “અવ્યપ્ત 'તું જ્ઞાન પ્રાસ 
કરવું એ પ્રમાણે વણુન કરવામાં આવ્યું નથી. સાંખ્યોને તો પ્રદુતિ અને પુરુષનો ભેદ જાણુ- 
વાનો હોય છે, (કારણુ કે એ ભેદના જ્ઞાનથી જ કેવલ્યની પ્રાત્તિ થાય છે.) સાંખ્યોના મતમાં 
પદ્ર્યો સિદ્ધ છે એ પ્રમાણે વણુન કરવાથી કેવલ્યરૂપી પુરુષાર્થ સિદ્ધ થતો નથી. અને જે 
(કઠોપનિષદની શ્રષતિમાં વણુવેલા પદાર્થો ) સુરુષાયૈ સિદ્ધ ન કરી શકે તો પછી તે શ્રૃતિ- 
વાક્યનો અથે અસંખદ્ધ જ થઈ જાય. ( સૂત્રમાં આવેલા જતું તાત્પર્ય દર્શાવતાં ભાષ્યક્રાર કહે 
છે કે ) વળી, (સુરુષ અવ્યક્તથી પર છે એમ શ્રતિમાં પુરુષના ) પરત્વનું જે વણુન છે તે 
ધટી શકશે નહિ, ફારણુ કે (હમણાં અજ્ઞાનદશામાં) પ્રધુતિ અને પુરુષ એ ખનજ્ઞે એકખીજાની 
સાથે જેડાએલાં છે, ( અને “ પરત્વ'નો નિણુય તો ખે પદાર્થો છૂટા હોય ત્યારે જ થઈ શકે 
છે.) આ પ્રમાણું સૂત્રમાં આવેલા ચનો અર્ય છે. જકારથી સૂચવાએલો આ હેતુ પહેલાં 
(અદશ્યત્વાધિકરણુમાં, ખ્ર. સૂ. ૧. ૨. ૨૧-૨૩) કહેવામાં આવેલો હુતો, છતાં પણુ આ પ્રસગે 
તેનું સ્મરણુ કરાવવામાં આવ્યું છે, તેથી “ અવ્યક્ત? સાંખ્યોની “ પ્રકૃતિ' નથી. ૪ 


વરલીતિ ચેન્ન ષાજ્ઞો દિ ત્રજરળાત્‌ ।શાણાપા 


(“અવ્યપ્ત? જાણુવા યોગ્ય છે એમ આગળા ઉપર શ્રતિ) પ્રતિપાદન 
કરે છે એમ ને કહેતા હો તો ના, કારણુ કે (ત્યાં) પ્રકેરણુને લીધે પરમાત્મા 
(જાણુવા યોગ્ય છે એસ પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું છે*) 


(શકા) અરે! તમે જે કહો છો કે “ “અવ્યક્ત? જાણુવા યોગ્ય છે એ પ્રમાણે (કઠો- 
પનિષદમાં) કહેવામાં આવ્યું નથી?” તે વાત અસિદ્ધ છે, કારણુ કે પ્રથમ (કઠે. ૧. ૩. ૧૦-૧૧) 
અધા પદાર્થોનાં ફક્ત નામ આપીને આગળ (કઠે. ૧. ૩. ૧૫) “અવ્યક્ત? જાણુવા યોગ્ય છે 
એ પ્રમાણે કહેવામાં આવ્યું છે. “ જે શખ્દરહિત, સ્પશેરહિત, રૂપરહિત, વિનાશરહિત, તથા 
રસરહિત, નિત્ય અને ગન્ધરહિત છે; જે અનાદિ, અનન્ત, મહુતથી પ૨, અને અચલ છેઃ - 
તેને બરોબર જાણીને માણુસ મૃત્યુના સઝુખમાંથી છૂટે છે” (કઠ. ૧. ૩, ૧૫) એ પ્રમાણે 
આગળના વાક્યમાં શ્રૃતિ કહે છે. 


(ઉત્તર) આ પ્રમાણે જે કહેવામાં આવે તો અસે કહીએ છીએ કે ના, (વે પ્રમાણે 
નથી. ) અયૈનો નિણુય કરવામાં પ્રકરણુ નિયામક હોવાથી, પ્રકરણુથી જ ન્ત્યારે એકવાક્યતા 
દર્શાવવાની હીય છે, (અને ઉપનિષદમાં આખું પ્રકરણુ પરમાત્મા વિષેનું જ છે) ત્યારે (મઇલઃ 
વસ્મઘ્યસત્્‌ કઠે. ૧. ૩. ૧૧, અને અશાજ્ક્મ્‌ કઠે. ૧. ૩. ૧૫ એ) ખે વાક્યોનો (ઉપનિષ- 
દમાં આવેલાં) સવે વાક્યોની સાથે એકવાકઝ્યતા કરવાથી પ્રાસ્-પરમાત્મા- જ, (પ્રકૃતિ નહિ), 
જાણુવા યોગ્ય છે (એમ સિદ્ધ થાય છે); પરંતુ આ બે વાડ્યોની (કઠ, ૧. ૩. ૧૧ અને 
૧. ૩. ૧૫) એકવાડ્યતા છે એમ કહી શકાશે નહિ, તેથી પ્રકરણુ અથેનું નિયામક હોવાથી 
' અશખ્દ? વાડ્ચ (કઠે. ૧. ૩, ૧૫) પણુ ભગવાનનું જ પ્રતિપાદન કરે છે. (તેથી “ “અવ્યક્ત” 
રેય નથી?” એમ જે કહેવામાં આવ્યું છે તે ખોટું નથી. ) પ 


વ્રયાળાસેવ ચેવગુપન્યાતઃ ષશ્નશ્ર ।શરાક્ા 
એસ ત્રણુનો-આંસ, જીવ અને બ્રહમનો- જ ઉપન્યાસ અને પ્રક્ન છે.“ 


૧2૪ માણૃભાષ્યાનુવાદ [3.૪૦૭ 


(શકા) અરે! (ઉપનિષદમાં ) આખું એક જ પ્રકરણુ છે ખએેમ અમે કહેતા નથી, 
પરંતુ “ઇન્દ્રિયોથી ૫૨” (કઠ. ૧. ૩. ૧૦) એ વાક્યથી માંડીને “ નાચિકેત ઉપા'ખ્યાન” 
(કહે. ૧. ૩. ૧૨) એ વાક્ય સુધીનું ભિજ્લ પ્રકરણુ છે. તેમાં પ્રથમ પદાર્થોનાં નાસ આપવામાં 
આવ્યાં છે (કહે. ૧. ૩. ૧૦-૧૧), ત્યાર પછી “ (સવે ભૂતોમાં ગૂહ રહેલો એ આત્મા” (કઠે, 
૧. ૩.૧૨) એ વાડ્યમાં પુરુષ વિષેના જ્ઞાનનું વણુન છે; અને “શખ્દરહિત ” ઉઠ.૧. 3.૧૫) 
એ વાક્યમાં પ્રકુતિ વિષેના જ્ઞાનનું વણુન છે. તેથી આ પ્રકરણુમાં સાંખ્યમતનું વણુન હોવાથી, 
“ સાંખ્યમતનું ઉપનિષદમાં વણુન નથી? એ પ્રમાણનો વેદન્તીનો અભિપ્રાય ખોઢો છે. 


(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શંકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે કે વ્રથાળામેવશુવ- 
સયા! પ્રશ્નન, આ પ્રમાણે ત્રણુનો ઉપન્યાસ-વણેન, ઉત્તર-અને પ્રશ્ષ છે. અશૈ જે પ્રમાણે 
ઉપનિષદનો અર્થ કરીએ છીએ તે પ્રમાણે ઉપનિષદમાં ત્રણુ પ્રકરણો છે; અને અમારો આપેલો 
અથે સ્વીકારવામાં ન આવે તો ઉપનિષદમાં ચાર પ્રકરણો થઈ જશે. આ કઠોપનિષદની તૃતીય 
વછ્લી છે. “હે મૃત્યુદેવ | સ્વગેના સાધનભૂત અસ્તિને તમે જાણો છો; શ્રદ્ધાવાળા એવા મને એ 
તમે કહો” (કહ. ૧#૧.-૧૩) એ વાક્યમાં (નચિકેતાનો યમને) પ્રથમ પ્રશ્ન છે. “હે 
નચિકેતસ્‌ ! સ્વગના સાધનભૂત અસ્તિને જાણુતો એવો હું તને કહું છું, તે મારૂં વચન તું 
પા 2? (કઠ. ૧. ૧. ૧૪) એ વાડ્યમાં (યમ નચિકેતોને પહેલા પ્રશ્નનો ) ઉત્તર આપે 

છે. “સમરી ગએલા માણુસ વિષે જે આ મતલેદ છે--કોઈ કહે છે કે એ છે, અને કોઈ કહે 
છે કે એ નથી” (કઠ, ૧, ૧, ૨૦) એ વાકયમાં ( નચિકેતાનો યમને ) ખીને પ્રશ્ન છે. “આ 
વિષયમાં દેવોએ પણુ પહેલાં સંશય કર્યો છે” (કઠ, ૧. ૧. ૨૨) એ પ્રમાણ આગળ (યમ 
ખીજા પ્રક્ષનો) ઉત્તર આપે છે. “જે ધમેથી ભિન્ન છે, અધમેથી ભિન્ન છે” (ફઠૅ. ૧. ૨. ૧૪) 
ચ્એે વાક્યમાં ( નચિકેતાનો યમને ) ત્રીજે પ્રશ્ન છે. “ સવે વેદો જે પદનું પ્રતિપાદન કરે છે” 
(કઠે. ૧. ૨. ૧૫) ઇજાદિ વાક્યોમાં (યમ ત્રીજા પ્રશ્નનો ) ઉત્તર આપે છે. 

આ પ્રમાણે (કઠોપનિષદ્માં) અશ્નિ, જીવ અને ખ્રહ્ધા વિષેના (ત્રણુ) પ્રશ્નો અને (ત્રણુ) 
ઉત્તરો છે. તેમાં જને “ ઇન્દ્રિયોથી ૫૨” (કઠે. ૧. ૩. ૧૦) ઇત્યાદિ વાક્યોમાં સાંખ્યમતમાં 
વણુવવા યોગ્ય (પ્રમુતિ, પુરુષ વગેરે ) પદ્યર્થોનું વધુન હોય તો ચોથા વિષયનો-સાં'ખ્યોના 
પ્રકૃતિ, સુરુષ વગેરે પદર્થોનો-પણુ ઉપન્યાસ હોવો જેઈએ. ઉપન્યાસતું-વણુનનું, ઉત્તરનું- 
કારણુ પ્રશ્ન છે, અને ( પ્રશ્ન ઉપન્યાસનો હેતુ હોવાથી પૂત્વસ્યાત્‌ની માફક ) સૂત્રમાં પ્રક 
એ પ્રમાણે ઉપન્યાસની પછીથી કહેવામાં આવ્યું છે. સાં'ખ્યોના પદ્યથો વિષે ઉપન્યાસ અને 
પ્રશ્ન આ પિ ન હોવાથી અસે કહ્યું છે તે પ્રકારે આ ઉપનિષદમાં ત્રણુ જ પ્રકરણો છે 
એમ સિદ્ધ થયું. ( સાંખ્યોના પદાર્થો વિષેનો ) ઉત્તર અને પ્રશ્ન નથી એ જણુાવવાને માઢે 
સૂત્રમાં સરકાર છે. ૬ 


સદ્ૃટ્સ ।શરાખ૭ા 
અને “સહત્‌? શખ્દની સાફેક (“ અવ્યક્ત? શખ્દ 'પણુ 
અક્ષરખ્રહાનો વાચક છે.) 


(શંકા) અરે! તો પણુ (સાંખ્ય જેવા ) ખીજા મતની અંદર જુદા અથેમાં વપરાતા 
શખ્દો ખ્રહ્માવાદમાં ખ્રહ્મદાના અથમાં શી રીલે વાપરવામાં આવે છે? 


૧, ૪, ૮] ચમસવદિસધિકરણુ રરપ 


(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શકા કરીને સૂત્રકાર તે શેકાનો પરિહાર કરે છે કે સઇઝ ય, 
'મહુતૂ' શખ્દની માફક. “તે મહાન્‌ વ્યાપક આત્માને જાણીને” (કઠે. ૧. ૨. ૨૨), “આ 
મહોાન્‌ પુરુષને હું જાણું છું” (શ્વે. ૩. ૮) ઇત્યાદિ શ્રતિઓમાં “ મહુત્‌' શખ્દનો અર્ય વ્યુત્પ- 
ત્તિથી “ખ્રહ્યા' થાય છે. આ પ્રમાણે “ અવ્યઇ્ત? શખ્દનો અથે પણુ અક્ષરખ્રહ્યા થાય છે. સાંખ્ય- 
સતની માફ્‌ક વેદાન્તદશીનમાં પણુ “ મહત્‌ શખ્દ (પ્રરુતિના) પ્રથમ કારયૈના અથમાં વપરાયો 
છે એમ કહી શકાશે નહિ. તેથી ઇન્દ્રિયાદિ વાક્યમાં (કઠે. ૧. ફે. ૧૦-૧૧ ' સાંખ્યોએ 
કલ્પેલા ( પ્રકુતિ, પુરુષ, મહતૂ , અહુંકાર વગેરે ) પદ્ર્થોનું નામ પણુ નથી એમ સિદ્ધ થયું. 
આ અધિકરણુ સંપૂણું થાય છે એમ સૂત્રમાં આવેલો જકાર દર્શાવે છે. ૭ 


ચમસવદિત્યધિકરણ 





તમલથઇવિરોવાત્‌ શાણા 


ચમસના-પ્યાલાના-જેવો અવિરેષ હોવાથી-વિશેષ ન હોવાથી- 
(“લોહિત? વગેરે શખ્દોનો અર્થ રજસ્‌ વગેરે ત્રણુ 
ગુણો નહિ થાય, અને તેથી “અજા? શખ્દનો 
અથ સાંખ્યોની “પ્રકૃતિ? નહિ થાય.) 

ફરીથી ખીજી શ્રુતિને આધારે (પોતાનો સાંખ્યમત શ્રૃતિપ્રતિપાદિત છે એમ સિદ્ધ 
કરવા) વાદ કરતા સાંખ્ય પૂર્વપક્ષીનું ખણ્ડન કરવાને માટે સૂત્રકાર આ ખીજા અધિકરણુનો 
આરંભ કરે છે. 

( પૂર્વપક્ષ ) અરે ! પહેલાં અમે ( કઠોપનિષદના ) જણાવેલા અથેનું, પ્રકરણને આધારે, 
તસે ખીજી રીતે વણુન કર્યું. પણુ જ્યાં મંત્રમાં પ્રકરણુની જરૂર જ નથી તે અમારા સાંખ્ય- 
મતનું મૂલ-આધાર-થશે; અને તે મંત્ર આ પ્રમાણે છેઃ-“ એક રાતા, ધોળા અને કાળા 
રંગની અજા છે; તે પોતાના જેવી ધણી પ્રજા ઉત્પન્ન કરે છે. એક અજ ખરેખર એને પ્રેમથી 
વળગેલો હોઈ એની ભેગો સુવે છે, જ્યારે ખીજ અજ, જેનો ભોગ ભોગવાઈ ગએલો છે 
એવી એને છોડી દે છે” (શ્વે. ૪. ૫). જે કે આ મંત્ર શ્વેતાશ્ચતર ઉપનિષદમાં ચતુર્ય 
અધ્યાયમાં આવેલો છે, અને તેથી તેનો અર્થ પૂર્વાપરસંખંધનો વિચાર કરીને જ કરવો 
જેઈએ : તેમાં “ ખ્રહ્ઘાવાદીઓ કહે છે કે ખ્રહ્મા કારણુ છે ?” (શ્વે. ૧. ૧) એ પ્રમાણે આરભ 
કરીને ખ્રહ્માવિઘાનું જ વણુન કરવામાં આવ્યું છે; છતાં પણુ જેમ પૂવેકાણ્ડમાં ખ્રહ્માનો ખોધ 
કરનારા પ્રણુવ વગેરે મંત્રોનો ઉપયોગ થાય છે અને તેમનો અથે સમજવામાં પૂર્વાપરસંબંધનો 
નિયમ નથી, તેમ શ્વેતાશ્વતવર ઉપનિષદમાં પણુ સાંખ્યમતના પદ્ર્થોનો બોધ કરનાર 
શખ્દોનો જ પ્રકૃત ખ્રહ્માવિઘામાં ઉપયોગ કરવામાં આવ્યો છે, ( અને તેથી તે શખ્દોના અયે 
સમજવાને માટે શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદની ખ્રક્ઞાવિઘ્ાના પ્રકરણુની અપેક્ષા રહેતી નથી, ) એ 
પ્રમાણે શંકા થાય છે. 

' ( હુવે સાંખ્યવાદી પોતાના સિદ્ધાન્તનું સમયૈન કરનારી શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદની શ્રતિઓ 
આપે છે.) “ધ્યાનચોગને અનુસરનારા તેઓએ પોતાના ચુણો વડે ઢંકાએલી એવી દેવાત્મ્‌- 
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શક્તિ નેઈ” (શ્વે.૧. ૩). વળી, “જ્ઞાની અને અસ્તાની એ બે અજ-નિય-છે; તે ખે 
અનુકેમે ઈશા અને અનીશ છે, તેમાંની એક અજા ભોસ્તાના ભોગ્ય પદાર્થોવાળી છે” 
(શ્વે, ૧. ૯). વળી, આગળ ઉપર “જે એક પરમતત્ત્વ દરેક ચયોનિને નિયમમાં રાખે છે, જે 
ખધાં રૂપોં અને સવે ચોનિઓને વશમાં રાખે છે, અને જે ઉત્પન્ન થએલા કેપિલ ત્રપિને 
આરંભકાળમાં જ્ઞાનથી પૂણુ ખનાવે છે અને ઉત્પન્ન થએલા તે કષિને જુવે છે” (શે. પ. ૨ 
આ બધાં વાગ્યો કપિલ કષિ અને તેમના મતનું વણુન કરે છે, તેથી સાંખ્યમત પણુ"વેદ- 
પ્રતિપાદિત જ છે. 


(ઉત્તર ) આ પ્રમાણે પૃવૈપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે કે ચમ લવય્ચિજ્ઞે- 
વાલ્‌, ચમસની-પાત્રની-માફ્‌ક વિશેષ નથી તેથી, “એ ચમસ-પ્યાલો-એવો છે ફે જેનું 
સુખ નીચે છે અને તળીયું ઉપર છે, તેમાં વિવિધ પ્રકારનો યશ રહેલો છે. તેના તીર ઉપર 
સાત ત્રષિઓ રહે છે, અને ખ્રહ્માની સાથે નેડાએલી વાણી આઠમી છે” (ખૂ, ૨. ૨. ૩) આ 
મંત્રમાં જેમ કોઈ અસ્ુક કમેનું વિધાન થઈ શકે એમ નથી; અર્થાતૂ કોઈ વિશિષ્ટ કમની 
કલ્પના કરીને તેમાં જેનું સુખ નીચે છે એવા 'પ્યાલાની કલ્પના કરીને, તેમાં યશરૂપી સોમતું 
હોતાઓ મંત્રોચ્ચાર કરીને ભક્ષણુ કરે છે એ પ્રકારની કલ્પના થઈ શકતી નથી; તેસ શ્ચેતા- 
શ્વતર ઉપનિષદના આ વાક્યમાં (શ્વે. ૪. ૫) રોહિત-લાલ-, શુક્લ અને પૃષ્ણુ એ ત્રણુ 
શખ્દોથી અનુકમે રજસ્‌ , સત્તત અને તમસ્‌ એ ત્રણુ ગુણોની કલ્પના કરીને, આ કલ્પનાને 
આધારે ખધાય સાંખ્યમતની કલ્પના કરી શકાય નહિ. કૅપિલ કષિનું વણુન કરનારા વાક્યમાં 
(શ્વે. ૫. ૨) સાંખ્યદરીનના સ્થાપનાર કપિલસગુનિનું વણુન છે એમ નને માનવામાં આવે તો 
(તે કપિલ સ્રુનિ અનિવ્ય હેં હોવાથી ) નિત્ય શ્રતિને અનિત્ય પદાથેના સંબંધનો ભય પ્રાસ થાય, 
(અને અનિત્ય પદથેનો સંબંધ થાય તો શ્રતિની નિયતા જતી રહે), તેથી તે વાક્ય પણુ 
નિત્ય કપિલ ત્કષિનો જ અનુવાદ કરે છે ,_( સાંખ્યદરીનના_ અનિય કપિલ ગ્રુનિનો નહિ.) 
તેથી કૂક્ત મંત્રને આધારે જ, પ્રકરણુ | અને ખીજી શ્રુતિઓનો વિચાર કર્યા વિના, કોઈ પણુ 
વિશિષ્ટ અર્થ કલ્પી શકાશે નહિ. ૮ 
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પણુ (“અજા? શખ્દનો રો અર્શ) જ્યોતિ છે છે, કારણ કેતે ત્રમાણે, ણે (શ્રુતિમાં) 
આરંભ થાય છે, અને તે પ્રમાણે કેટલાકનો '"ાઠૅ છે. 


( શંકા) અરે! ચમસમંત્રમાં તો “જેનું કુખ નીચે છે” (ખૃ. ૨. ૨. ૩) એ મ 
નીચે પ્રમાણે વ્યાખ્યાન છેઃ-“ચમસ એ માથું છે, અને યશ ખરેખર મ્રાણો-ઇન્દ્રિયો-છે, 
કપષિઓ ખરેખર પ્રાણો-વાયુઓ-છે” (ખૂ. ૨. ૨. ૩). પણુ શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદના મંત્રમાં 
આવા પ્રકારનું વ્યાખ્યાન નથી. ( આ પ્રમાણે ચમસનો દાખલો ફામનો નથી. તેથી અહીં 
સાંખ્યમતનું પ્રતિપાદન થઈ શકશે. ) 


(ઉત્તર) આ પ્રકારની શકાનો સૂત્રમાં આવેલો છુશખ્દ પરિહાર કરે છે. “અજા” 
શખ્દનો અથે જ્યોતિ જ છે. જેમ અજા (-ખકરી) થોડું દૂધ આપે છે તેમ આ જ્યોતિરૂપ 
અજા અલ્પ અને અનિત્ય સુખ આપનારી છે. આં જ્યોતિરૂપ દેવતા અસિ, સૂય, ચન્દ્ર અને 
વીજળી એ ચાર પ્રકારની છે, અને હંસે સહ્યકામને (છા. ૪. ૭ માં) કહેલા બ્રહ્માના ચરણુરૂપ 
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છે, કારણુ કે (“બ્રદ્નો તેજને ઉત્પન્ન કર્યું”, છા. ૬. ૨.. ૩, એ બ્રૃતિમાં કહ્યા પ્રમાણે » 
જ્યોતિ-તેજ-ભગવાનનું કાયે અને અંશ છે ( અને તેથી જ્યોતિ બ્રહ્માનું ચરણુ છે એમ કહે 
વામાં આવે છે.) વળી, “તે ત્રણુ દેવતામાંની એક એક દેવતાને ત્રણુ ત્રણુ પ્રકારવાળી કરૂં” 
(છા. .. ૩. ૩)'( આ શ્રૃતિમાં તેન્નેરૂપ દેવતાને ત્રણુ રૂપો છે, તે દેવતા ખ્રહ્માનું કાર્ય છે અને 
ઔલિ[ટ છે એમ જણાવવામાં આવ્યું છે, અને તેથી) પ્રથમ ઉત્પન્ન થએલી તેન્નેરૂપી દેવતાને 
' અજા” કહેબામાં આવે છે. . આનો હેતુ દર્શાવતાં સૂત્રકાર કહે છે કે ઝવજમાલ,, આરંભમાં 
છે તેથી. અહીં-શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદ્માં- જ આરંભમાં કહેવામાં આવ્યું છે કે “તે પરમ" 
તત્ત્ત જ અગ્નિ છેં, તે જ વાયુ છે, તે જ સૂયૈ છે, અને તે જ ચન્દ્ર છે” (શ્વે. ૪. ૨). “બે 
પક્ષીઓ ” (શ્વે. ૪. ર) એ પ્રમાણે આગળ. કહેવામાં આવ્યું છે; અને વચમાં જ આ. (અજઞા* 
સેજામ્‌.*- .કે. ૪.૫) મંત્ર પહેલાં અને પછીથી વણુવેલી ખાબતના સંખેષમાં જ કહે છે કે 
ત્રિવૃત્કુત-ત્રણુ ત્રણુ પ્રકારવાળી-દેવતા એ સુખ્ય સૃષ્ટિ છે, (આ “અજા? સંત્રના પૂર્વાધનું 
તાત્પયે છે); અને ખે “અજ ? જીવ અને ખ્રહ્ધા છે, (આ “ અજા? મંત્રના ઉત્તરાધેનું તાત્પર્ય છે. ) 

આ પ્રકરણુમાં (છા. ૬. ૩) (જ્યોતિનાં ત્રણુ રૂપ અને હુંસે વણુવેલું ચરણુ ) સ૫૪ 
નથી તેથી સૂત્રકાર તે જ-છાન્દોગ્ય-ઉપનિષદમાંથી ખીજી શ્રૃતિ દર્શાવતાં કહે છે કે લશથાર* 
અખીયસે «જે, કેટલાકનો ખીજ શ્રતિમાં સપણ પાઠ છે. આ શ્રૃતિ નીચે પ્રમાણે છે:-“ અગ્સિર્તું 
જે રાતું રૂપ છે તે તેજનું રૂપ છે; જે ધોજું રૂપ છે તે જલનું રૂપ છે; અને જે કાળું રૂપ છે 
તે અન્નનું-પૃથ્વીનું-રૂપ છે” (છા. €. ૪. ૧). આ પ્રમાણું આગળ પણુ ( સૂર્ય, ચન્દ્ર અને 
વીજળી એ) ત્રણુ કલાના સંખંધમાં વણન છે. (છા. ૬. ૪, ૨-૪). “આ જીવની સાથે 
ભત્મા વડે અનુપ્રવેશ કરીને” (છા. ૬. ૩. ૨) એ શ્રતિમાં જીવ અને બ્રહ્મનો ( તેજ, જલ 
બને પૃથ્વી એ  ત્રણુ દેવતાઓમાં ) - અલુપ્રવેશ વણુવવામાં આવેલો છે.  ( “હે પાથે ! મને 
સવૈભૂતોના સનાતન ખીજ તરીકે જાણુ” ભ. ગી, ૭, ૧૦ એ વાક્યમાં જણાવ્યા પ્રમાણે » 
ભગવાન્‌ ખીજ છે. અને ( ભગવાન્‌ સત્‌ , ચિત્‌ અને આનન્દરૂપ હોવાથી ) આ ભગવાનરૂપી 
બજ ત્રણુ પ્રકારનું છે, ( અને ભગવાને ઉત્પન્ન કરેલી પ્રજા પણુ તેજ, જલ અને પૃથ્વીરૂપ 
હોવાથી ત્રણુ પ્રકારની છે, અને તેથી બીજરૂપ ભગવાન્‌ અને કાયેરૂપ પ્રજા એ બેનાં) સરખાં 
સ્વરૂપ છે. ભગવાન્‌ જ્યોતિરૂપી “અના'નો ભોગ કરતા નથી તેનું કારણુ એ કે જીવે તે 
“અજા ?નો ભોગ કરેલો છે. 


તેથી જેમ “ચમસ? મંત્રમાં જ મંત્રનું વ્યાખ્યાન ફરવામાં આવ્યું છે તેમ અહીં શ્વેતા 
શ્વરતર ઉપનિષદમાં આવેલા “અજા? મંત્રનું પણુ શ્રુતિમાં જ વ્યાખ્યાન કરવામાં આવ્યું છે; 
તેથી “અજા? મંત્ર સાંખ્યમતતું પ્રતિપાદન કરતો નથી. હ 
જરવનોપટ્રતક મપ્વાર્વિટ્વિરોષઃ ।શણ૬બ 
અને સધુ વગેરેની માફેક (અહીં પણુ ) કલ્પનાનો ઉપદેશ છે 
તેથી વિરોધ નથી. 
(શંકા) અરે ! શબ્દ બે પ્રકારે વપરાય છેઃ વ્યુત્પત્તિના અથમાં અથવા તો રૂઢ અર્યમાં 


(એમ બે પ્રકારે શખ્દનો પ્રયોગ થાય છે.) તેમાં “અજા? શખ્દનો રૂઢ અથે ખકરી થાય છે, 
અને “જે ઉત્પ્ઞ થયું નથી? તે “ અજા? કહેવાય છે એ પ્રમાણ ચોગથી-વ્યુત્પત્તિથી-અશે 
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થાય છે. એટલે 'સષિ? એ અથે “ અખ્ત? શખ્દનો નથી યોગિક કે રૂહ, તો પછી “સૃટિ ના 
અથેમાં “ અજા? શખ્દ કેવી રીતે વાપરી શકાય ? 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શંકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે કે જરપસ પે પથા, 
કને ઝ૯પનાનો ઉપદેશ છે તેથી, અહીં-શ્વેતાશ્વતર ઉપનિષદના “જા? મંત્રમાં કલ્પનાનો 
ઉપદેશ છૈ, પ્રથમ સ્ટણટિને કલ્પનાથી “ અજા? કહેવામાં આવેલી છે. જેવી રીતે ખકરી બકશ 
અને ખચ્ચાની સાથે હોય છે અને સ્વામીનું હિત કરે છે તેવી રીતે આ પ્રથમ સણ ( પોતાના 
સ્વામી ભગવાનનું હિત કરે છે) એ પ્રમાક્નુની ઉપાસના કરવી એમ અભિપ્રાય છે, કાશ્ષ્ણુ કે 
સૂથામાં 3વહેશ્પદનો પ્રયોગ છે. ( પ્રથમ સ્રષ્ટિને પરોક્ષ રીતે “અજા? કહેવામાં રહેલો ) 
પરોક્ષવાંદ પણુ દેવને પ્રિય છે એમ સૂત્રમાં આવેલા સ્કારનો અયે છે. 

જેમ “સૂય ખરેખર દેવોનું મધ છે” (છા. ૩. ૧. ૧), “વાણીરૂપી ગાયની ઉપાસના 
કરવી” (ખૂ. પ. ૮. ૧), અને પંચાગ્નિવિઘયામાં (છા. પ. ૪-૯; ખૂ. ૬. ૨. ૯-૧૩) સ્વગે- 
ઊક વગેરેને અસિ કહેવામાં આવેલું છે, તેમ “ અજા? મંત્રમાં પણુ ( પ્રથમ સ્રણિને “ અજા? 
કહેવામાં આવેલું છે ), તેથી વિરોધ નથી. વ્યુત્પત્તિ અને રૂઢિ એ ખે પ્રકારથી અન્ય પ્રકારે 
ઘણુ વેદમાં આ પ્રમાણે-કલપના તરીફે-શખ્દો વપરાએલા છે. તેથી “ અજા? મંત્રથી સાંખ્ય- 
મત સિદ્ધ થતો નથી, ૧૦ 
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ત સસુયોપલડૂરાજપિ તાનામાવાટતિરેજા 1૬ણફશ 
| (પચ્ચીસ એ) સંખ્યા લેબાથી પણુ (સાંખ્યના પ્રકૃતિ વગેરે પદાર્થો 

શતિશાં વર્ણવવામાં આવ્યા છે એમ) ન સમજવું, કારણું ફે ("પાંચ તત્ત્વ" 
'પેચકોના ધર્મો પ્રકુતિત્વ વગેરે ધર્મૌથી) ભિન્ન ધમેવાળા છે, અને (શ્રૃતિમાં 
વણેવેલા 'પદાર્થો સાંખ્યોના તત્ત્વોથી ) વધારે છે. 

ઔન મંત્રના આધારે સાંખ્યવાદી ફૂરીથી શૈકા કરે છે અને સૂત્રકાર આ સૂત્રમાં 
તેનો પરિહાર કરે છે. 

ખૃહુદારણયકના છઠ્ઠા અધ્યાયમાં નીચે પ્રમાથ શ્રવણુ થાય છેઃ-“જેમાં યંચ પંચજન 
અને આકાશ રહેલાં છે તે આત્માને આ પ્રમાણે ખ્રહ્દા અને અમૃત નજાણુનાર ઔન્તે-જીવ- 
અમૃત થાય છે” ( ખ. ૪. ૪. ૧૪). ર 

જો કે આ વાક્યમાં પાંચ પંચજનો કહેવામાં આવ્યું છે, પાંચના ગુણ્યા પાંચ, અર્થાત્‌ 
પચ્ચીસ, એ પ્રમાણે કહેવામાં આવ્યું નથી, કારણુ કે (પાંચના ગુણ્યા પાંચ, એટલે પચ્ચીસ 
એ પ્રમાણે માનવાથી પજ પગ્ઞઝસઃ એમાં ) સમાસ ઘટી શકતો નથી. તે આ પ્રમાણે :- 

(પસ પજ્ઞઝનાઃ એમાંના) પહેલા પસ્ઞ્‌ શખ્દનો અથે સંખ્યા છે કે (જેની સંખ્યા 
કરવામાં આવે છે તે ) પદાર્થ છે ? પ્રથમ વિકલ્પમાં-પજ્ઞ શખ્દ સખ્યાવાચક છે એમ સ્વીકાર- 
વામાં આવે તો-પડ્ુ સખ્યા એક હોવાથી, સામાન્ય રીતે સંખ્યા હોવાથી સંખ્યાવાચક પશુ” 
શખ્દ હુમ્સેશાં એક્વચનમાં રહેવાથી, (ન્ાજાળાનાં લમાઝઃ માણળશમાજસઃ એ પ્રમાણે 
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વઝન પસ પડ્ઝુપઝ એ રીતે) ષછી તત્પુરુષ સમાસ થઈ શકશે નહિ. અને વળી, સંખ્યામાં 
સંખ્યા હોઈ શકે નહિ, ( સંખ્યા એ ચુણુ છે, અને ગુણમાં ગુણુ હોઈ શકે નહિ એવો નેયા- 
યિકોનો મત છે ), તેથી પણુ પશ્નાપત્નાં પસ પગ્પગ્ઝુ એ પ્રમાણે ષછી તત્પુરુષ સમાસ ઘટશે 
નહિ. ( આથી સપણ થાય છે કે પઝ્ઞજી પસ પસ્પગઞ એ પ્રમાણે સત્તમી તત્પુરુષ સમાસ 
પણુ ઘટી શક્શે નહિ. આ પ્રમાણે તત્યુરુષ, ખહુત્રીહિ, દ્રિયુ અને કમેધારય એ સમાસો 
ઘટશે નહિ. દ્રન્ક્ અને અવ્યયીભાવ એ બે સમાસોનો અહીં સભવ જ નથી.) નને પ્રથમ 
પસ શખ્દ સેખ્યેય-પદ્થે-વાચક હોય, અને ખીન્ને પગ્ઝઞુ શખ્દ સખ્યાવાચક હોય ( અને 
વઝુ પઝ પગઞપગ્ એ પ્રમાણે સસમી તત્પુરુષ સમાસ સ્વીકારવામાં આવે) તો પરિ- 
ણામમાં “ પાંચ? જ સંખ્યા પ્રાત થાય છે, (અને સાંખ્યોને નેઈતી “ પચ્ચીસ? સખ્યા મળતી 
નથી, તેથી આ સમી તત્પુરુષ સમાસ વ્યય થઈ જાય છે.) જે પ્રથમ વિકલ્પની માફક 
પ્રથમ પન શખ્દ સંખ્યાવાચક તરીકે અને બાને પસ શબદ સંખ્યેયવાચક તરીકે સ્વીકાર- 
વામાં આવે તો અન્વય ધટતો નથી; ( અર્થાત્‌ ષછી સમાસમાં ખીજા વતી શબ્દમાંથી સંખ્યે- 
યની સાથે “ પાંચ? એ સખ્યાનો અયે પણુ મળે છે, એટલે પ્રથમ પસ શખ્દનું પ્રયોજન ન 
હોવાથી તેને માટેની આકાંક્ષા ન રહેતાં તેનો અન્વય ઘટતો નથી; સતમી સમાસમાં સંખ્યામાં 
સખ્યેય ન હોઈ શકે એટલે ખીજા પસ શખ્દનો અન્વય ઘટતો નથી.) ( અથવા તો પૂવ- 
વશેજ્નસ્વયઃ એ પંક્તિનો ખીજે પ્રકારે પણુ અર્થ સંભવે છે. તે આ પ્રમાણે :-જેવી રીતે 
પ્રથમ પસ શખ્દ સ્યેયવાચક છે તેવી રીતે બીને પસ શખ્દ પણુ સં'ખ્યેયવાચક થાય તો 
ખસેય પસ શખ્દો સંખ્યેયવાચક થવાથી વ્રકઃ પ્રત એ પ્રમાણે એક જ અથેવાળા થરો, અને 
તેથી એકખીજાને એકખીનાની આકાંક્ષા ન રહેતાં તે બે વગમ શખ્દોનો પરસ્પર અન્વય 
ઘટી શકશે નહિ. ) 

( અસર્યપર્યા ₹ત્તરતસઃ, સૂર્યનું પણુ દશેન ન કરનારી રાજની રાગીઓ, એ પ્રમાણે 
વઝુ પુત: માં અસમથયૈસમાસ સ્વીકારી શકાશે નહિ, કારણ્‌ કે ઝસ્ચપટદ્યાઃ એને 
માટે તો અસૂર્ચજછાન્યાસન્તિતપોઃ, પા. સૂ. ૩. ૨. ૩૬, એ પ્રમાણે સ્પટ વિધાન કરનારૂ 
સૂત્ર છે, જ્યારે પગ પગઝઞનઃ એને માટે એવું ) વિધાન કરનાર્‌ સૂત્ર નથી, ( પરંતુ એ 
પ્રકારના સમાસનો નિષેધ છે. ) 

( આ પ્રમાણે કોઈ પણુ પ્રકારે સમાસ ઘટી શકતો નથી, ) તેથી પગ્પસ્‌ એ પ્રમાણે 
વીપ્સા, બે વાર વચન, છે એ પ્રમાણે સ્વીકારવું પડશે, અથવા તો પસ્નુઝન નામવાળાની 
પાંચ સંખ્યા એ પ્રમાણે, (અથવા તો) જે રીતે સંભવ હોય તે રીતે, જે રીતે સાંખ્યવાદીને 
જેઈતો અથે મળતો હોય તે રીતે, તેણે-સાંખ્યવાદીએ-અથે કહેવો પડરે. 

(“વીપ્સા' પક્ષમાં “પંચ' સંખ્યાને પાંચે ગુણુનાર કોઈ ન હોવાથી “દશની જ 
સંખ્યા મળી શકે, “પચ્ચીસ 'ની નહિ; તેથી વઝુ પગ પાંચ પાંચ પાંચ' એ પ્રમાણે 
સમજીને “પચ્ચીસ ?ની સખ્યા મેળવવાની રહી. જ્યારે પસઝઞનાઃ એ શખ્દ કોઈ પણુ વિશેષ- 
નામના-સંસાના-અયમાં વપરાયો છે એમ સ્વીકારવામાં આવે ત્યારે તેનો અયે (૧) “ પંચ- 
જન? નામનો જૈત્ય થાય, અથવા (ર) “મનુષ્યો? થાય, અને પસ પગ્નષૂલ્યઃ, પાંચ પૂળી- 
ઓના પાંચ સમૂહ, એ પ્રમાણે પસાનાં પસુગનાનાં અમદ પશ્ઞઝનઃ એ પ્રમાણે 
સમાસ કરવો અને પગ્નઝનીને બદલે જે પગ્ઞનઃ રૂપ થયું તેમાં સ્્રીલિટ્ને ખદ્લે યુંલ્લિઝૂ 

અણુ. ૧૭ 
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અને એકવચનને ખદલે બહુવચન એમ લિ; અને વચનનો વ્યહ્યય છાન્ક્સ છે' શેમ સ્વીકારી 
“પચ્ચીસ'ની સંખ્યા મેળવવી. અથવા તો જ્િજજવે વંજ્ઞાચાસ્‌, પા. સૂ. ૨. ૧. ૫૦, એ 
સૂત્રને આધારે સત્તર્ષવઃ એ શખ્દની માફક પઝઞઝનતાઃ એ સંજ્ઞાસમાસ છે એમ માનીને 
વગ તે પગઞઝનાક્ઝ એ પ્રમાણે સમજાવીને “પચ્ચીસઃની સંખ્યા મેળવવા પ્રય કરવો. 
પરંઠુ પ્રથમ અથેમાં પંચજન્ય નામનો દેત્ય એક હોવાથી સમાહાર સંભવિત નથી, તેથી 
સમાસ ઘટશે નહિ. ખીજા અથેમાં મનુષ્યો ખહુ હોવાથી સમાહાર સંભવે છે અને તેથી 
સમાસ પણુ સંભવે છે, છતાં પણુ જે પસ્જ વિરોષણુ છે તેને ઘટાવવાને માટે “વેવચ્વસો સ 
છવ્યાતિ પઝસિર્માસવેર્ચસઃ' એ મંત્રમાં જણાવેલા મત્ુષ્યો, અથવા તો ખ્રાહ્દાણુ, ક્ષત્રિય, 
વેશ્ય, શૂદ્ર અને નિષાદ એ પાંચ, એ પ્રમાણે સમજવું પડશે; અને તેમ થશે તો પણુ 
“'પચ્ચીસ'ની સંખ્યા મળશે નહિ, કારણુ કે પાંચની સખ્યા દર્શાવનારો એક જ પસ્ત્‌ શખ્દ 
છે, અને તેને ગુણુનારી ખીજી પગ સ'ખ્યા નથી. આ પ્રમાણે સંજ્ઞાસમાસના પક્ષમાં પણુ 
આપત્તિ આવે છે, કારણુ કે એમાં પણુ પાંચની સંખ્યાને ગુણુનાર બીજી સંખ્યા નથી. વળી, 
જેમ વસિણ વગેરે ત્રષિઓને માટે સત્તપચઃ એ સંજ્ઞા વપરાય છે તેમ કોઈ ને માટે પશ્ઞ- 
જ્ઞ? એ સંસ્તા વાપરવામાં આવતી નથી, એટલે સંજ્ઞાસમાસ જ ઘટી શકશે નહિ. તેથી 
સાંખ્યવાદી ખીજે પ્રકારે સમજાવતાં કહે છે કે ત્તસર્યાસ્ત' રતિ સન: જે ઉત્પન્ન કરે છે તે, 
એટલે “પ્રકૃતિ વગેરે તત્ત્વો સમજવાં. પગનાં સનતાસા તમારા: પગના, પતાના 
પગનાં લમારરઃ પઝુપઝઝસઃ એ પ્રમાણે બે વાર સમાહારસમાસ કરવો; અથવા 
તો પઝ્ઝળિતાઃ પગ પસપસ, પસપસ ત્ત તે ઝતાક્ પસગપઝતનાઃ એ પ્રમાણે પહેલાં 
ઉત્તરપદનો લોપ કરીને કમેધારય સમાસ કરવો; અને આ પ્રકારે “પચ્ચીસ'ની સખ્યા 
મેળવવી, અને આ પ્રમાણે સાંખ્યમતનાં પચ્ચીસ તત્વોનું શ્રતિમાં પ્રતિપાદન છે એમ 
સિદ્ધ કરી શકાય છે. ) 


છતાં પણુ (ઉપર જણાવ્યું તે પ્રમાણે ) મૂખે કલ્પનાથી ( “ પચ્ચીસ'ની ) સંખ્યાનું 
ગ્રહણુ કરવામાં આવે તો પણુ પંચક-પાંચ પદ્થાનો સમૂડ-એ પ્રમાણે સમજવાને માઢે 
પાંચ પદાર્થોનો એક સાધારણ ધમે હોવો નઈ એ; પણ આવો કોઈ પણુ સાધારણુ ધમે 
સાંખ્યોના મતમાં સંભવતો નથી. અને જ્યારે આવો કોઈ પણુ સાધારણુ ધમે સંભવિત નથી 
ત્યારે તો (શ્રૃતિમાં ફ્ક્ત પાંચની સંખ્યા હીવાથી શ્રતિમાં) પાંચ જ તત્ત્વો સિદ્ધ થાય, 
( સાંખ્યોનાં પચ્ચીસ તત્ત્વો નહિ.) તેથી (શ્રૃતિમાંથી પચ્ચીસની સંખ્યા મેળવવાને માટે) 
સાંખ્યોએ ( પ્રષૃતિત્ત વગેરે ધર્મોથી ) ભિન્ન ધમેવાળાં પાંચ પંચકો સ્વીકારવાં પડશે. નને કે 
( પંચ મહાભૂતમાં રહેલો સાધારણુ ધમે ) ભૂતત્વ, ( પંચ તન્માત્રામાં રહેલો સાધારણુ ધમે ) 
તન્માત્રત્વ, ( પંચ કર્મેન્દ્રિયોમાં રહેલો સાધારણુ ધમે ) આકૂતિત્વ, ( પંચ જ્ઞાનેન્દ્રિયોમાં 
રહેલો સાધારણુ ધમે) ચિત્તિત્વ, અને (પ્રકુતિ, પુરુષ, મહત્‌ , અહંકાર અને મન એ પાંચમાં 
રહેલો સાધારણુ ધમે ) અન્તઃસ્થિતત્વ-આ પાંચ સાધારણુ ધર્મો કહી શકાય એમ છે, છતાં 
પણ્‌ સાંખ્યમતમાં આ પર્મો તે પ્રમાણે કહેવામાં આવ્યા નથી, કારણુ કે તેમાં “જે મૂલ 
પ્રમૃતિ છે છે અને કશાની વિકૃતિ નથી તે એક તત્ત્વ; “મહેત્‌' વગેરે જે પ્રકૃતિ પણુ છે અને 
વિજુતિ પણુ છે એવાં સાત તેરો; જે ફેક્ત વિકાર છે એવાં સોળ તત્ત્વો; અને જે પ્રકુતિ પણુ 
તથી અને વિમકુતિ પણુ નથી એડું એક તત્ત્વ પુરુષ” ( સાં. કા. ૩) એ પ્રમાણે બીજે પ્રકારે- 
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ચાર વિભાગમાં-#( પશ્ચીસ તત્ત્વોની વ્યવસ્થા ) સ્વીકારવામાં આવેલી છે. વળી, ( વગ્ન ઝન” 
એ શખ્દમાંના જ્ઞ શખ્દનો ઝત સ્તિ, જે ઉત્પન્ન કરે છે, તે ગન, અર્થાત્‌ તત્ત્વ એ પ્રમાણે 
જયારે અથે ફરવામાં આવે છે ત્યારે તે જ્જ શખ્દ અસંગ-નિર્લેપ-પુરુષને પશુ લાગુ પડે છે 
અને તેથી ) પુરુષમાં પ્રકૃતિથી જે ( અસેગતારૂપી ) વિલક્ષણુતા-ભેદ-સાંખ્યમતમાં સ્વીકાર- 
વામાં આવી છે તે વિલક્ષણુતા જતી રહેવાનો પ્રસેગ આવશે. 

વળી, શ્રતિનો ( સાંખ્યવાદી દર્શાવે છે ) તે પ્રમાણે અથે થતો નથી એમ તે શ્રતિમાં જ 
જણાય છે. કારણુ કે તે શ્રતિમાં “અાજતશ્'', અને આકાશ (ખૂ. ૪. ૪. ૧૭) એ પ્રમાણે 
(સાંખ્યોનાં પચ્ચીસ તત્ત્વોથી ) વધારેનું તત્ત્ત છે; અને “સ્સન્‌”, જેમાં (બૂ. ૪. ૪. ૧૭) 
એ પ્રમાણે અધિકરણુ તરીકે કહેવાયલો આત્મા પણુ ( પચ્ચીસ તત્ત્વોથી ) વધારેનો છે એમ 
સૂત્રમાં આવેલો સરકાર સૂચવે છે. ( અર્થાતૂ આકાશ અને આત્મા એ બે તત્ત્વો પચ્ચીસ 
તત્ત્વોની ઉપરાંતનાં વધારેનાં છે. ) તેથી આ મંત્રથી પણુ સાંખ્યમત સિદ્ધ થતો નથી, ૧૧ 


૨૧ 
વાળાર્‌યો વાવયજ્ઞેવાત્‌ ।રાણાશરા 
("પાંચ પંચજન તે) પ્રાણુ વગેરે છે, કારણુ કે પછીનું 
વાકય તે પ્રમાણે કહે છે. 

(શંકા) અરે! મંત્રનો અથે તો અવશ્ય કહેવો જેઈ એ. તેને અનુસરીને, જેમ 
જ્યોતિઃશાસ્રમાં (પસ તત્ત ત્ર વર્ષીળિ ત વવ શાતત્રતુઃ પાંચ અને સાત વષે મેઘ 
મ હ અ. જ ખડ જ 
વરસ્યો નહિ, એ વાક્યમાં પસ અને સત્ત એ બે અવયવોદ્વારા તે બેના સમવાયરૂપ “ખાર? 

ન જ ૦. 
વર્ષના અર્યમાં લક્ષણા કરવામાં આવે છે) તેમ લક્ષણાથી પણુ પશ્ઞપઝ્ઝ્‌ શખ્દનો અર્થ 
“પચ્ચીસ તત્ત્વો? એ પ્રમાણે કરવો નનેઈ એ. પચ્ચીસ તત્ત્વોની અંદર જ સમાએલા આત્મા 
અને આકાશના ( સાજાશાવત્‌ લરવમતશ્ ત્તિત્તઃ એમાં જણાવેલા ) સપણ માહાત્મ્યને માટે 
આત્માનો ( થસ્તિન એમ ) આધારઆધેયભાવ, અને આકાશની 'ૃથક્‌ ગણુના શ્રૃતિમાં દર્શા- 
વવામાં આવેલાં છે. તેથી તે મંત્રમાં સાંખ્યમત સિદ્ધ થાય છે. 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે કે વઝન: નો અથે 
(નિશ્ચિત રીતે) પ્રાણુ વગેરે છે, કારણુ કે (બહુ પક્ષો પ્રાસ થાય ત્યારે તો ) પછીનું વાક્ય 
મંત્રના અથેનું નિયામક બને છે. પછીનું વાકય આ પ્રમાણે છેઃ-“પ્રાણુનો પ્રાણુ, અને ચક્ષુનું 
ચક્ષુ, શ્રોત્રનું શ્રોત્ર, અન્ઞનું અજ્ઞ, મનનું મન” (બૂ. ૪. ૪. ૧૮). 

(શકા) અરે ! ( પૂર્વોત્તરવાક્યની એકવાક્યતા ન હોવાથી ) આ શ્રૃતિ શી રીતે વાક્ય- 
શેષ-ખાકીનું વાક્ય, પછીનું વાઝ્ય-બને છે ? 

(ઉત્તર) તેનો જવાખ આ પ્રમાણે છે. પ્રાણુ વગેરે સંજ્ઞાવાચક શખ્દોનો અથે ઇન્દ્રિયો 
થાય છે. તે પ્રાણુ વગેરે પોતાના વ્યાપારથી જ્ઞાનરૂપ અથવા ક્િયારૂપ કાર્ય ઉત્પન્ન કરે છે. 
તેથી તે ઇન્દ્રિયોને ખીજી ઇન્દ્રિયોની અપેક્ષા ન હોવાથી ફરીથી (ત્રાળશ ત્રાળમ્‌ ઇવ્યાદિ 

ય ક ક ક હ કિમે 
વાક્યમાં) “પ્રાણુ વગેરેને પ્રાણુ વગેરે છેઃ એમ શ્રતિમાં જે કહેવામાં આવ્યું છે તેનો ખાધ 
થઈ જશે; અને (તે ત્િ્િજચુઃ, તેમણે બ્રહ્ઘાને જાણ્યું, બૂ. ૪. ૪. ૧૮, એ પ્રમાણે શ્રૃતિસાં 
શ્લોકનો ઉત્તરાધ હીવાથી સપણ જણાય છે કે તે આખો શ્લોક ભગવાનના માહાત્મ્યનું વણુન 
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કરવાને માટે પવૃત્ત થએલો છે; સાંખ્યમતમાં ઈશ્વરનો સ્વીકાર કરવામાં આવ્યો નથી, તેથી 
શ્ર્લોકમાં વણુવેલા ) ભગવાનના માહાત્મ્યનો વિરોધ પ્રાતત થશે. તેથી પોતાના કાયેરૂપ અથેને 
અને ખ્રહ્મરૂપ અથેને અનુક્રમે ઘટાવવાને માટે ઘગ્ઞુઝસ વાડ્યનો (ખૂ. ૪. ૪. ૧૭) અને વાક્ય- 
શેષનો (અ. ૪. ૪. ૧૮) (બ્રહ્મામાહાત્મ્યરૂપી) ખીન્ને અથે છે. તેથી ખુદ્ધિની ( સંશય, વિપર્યાસ; 
નિશ્ચય, સ્મૃતિ અને સ્વાપ એ પ્રકારની ) પાંચ વૃત્તિઓને પ્રાણુ વગેરે ઉત્પન્ન કરે છે તેથી પ્રાણ; 
ચક્ષુ, શ્રોત્ર, અન્ન અને મન એ પાંચ પશ્નત્નાઃ કહેવાય છે. ખુદ્ધિની પાંચ વૃત્તિઓ નીચે 
પ્રમાણુ વણુવવામાં આવી છે. “ સંશય, વિપર્યાસ, નિશ્ચય, સ્મૃતિ અને સ્વાપ એમ વૃત્તિએ 
કરીને ખુદ્ધિનાં પાંચ ભિન્ન લક્ષણો છે ?' (ભાગ. ૩. ૨૬. ૩૦). પ્રાણુ વગેરે ઇન્દ્રિયો તે તે પ્રકાશનું 
(ગન્ધત્વાદિપ્રકારવાળું ગન્ધાદિજ્ઞાન જેવું ) પોતપોતાનું કાર્ય જે ઉત્પન્ન કરે છે તે પોતાનામાંથી 
થતું નથી, પરંતુ ભગવાનમાંથી થાય છે, (કારણુ કે ઇન્દ્રિયો જડ છે અને ભગવાન્‌ ચેતન છે, 
અને બ્રહ્મમાંથી જ બધું ઉત્પન્ન થાય છે એમ કેન ઉપનિષદમાં કહેવામાં આવેલું છે.) આ પ્રમાણે 
વસ્ત ઝન વાક્ય અને તેની પછીનું વાક્ય-શેષવાક્ય-પ્ાળવાક્ય એ બે વાડ્યોને (પરસ્પર આકાંક્ષા 
હોવાથી ) તેમનું એક જ ( ખુદ્ધિની વૃત્તિઓને ઉત્પન્ન કરનાર ભગવાન્‌ જ છે એ સિદ્ધ કરવા- 
રૂપી )પ્રયોજન હોવાથી ખધું ઘટી શકશે. (પ્રાળ' વાક્ય ખુદ્ધિની વૃત્તિઓને ઉત્પન્ન કરનારનો-- 
કર્તાનો--બોધ કરે છે તેથી તે સ્ુખ્ય વાડ્ય બને છે, તો પછી તેને વાકયનું શેષ કેમ કહી 
શકાય ? આ પ્રકારની શકા થતાં ભાષ્યકાર સમાધાન કરતાં કહે છે કે ) વળી, પસ્નસન વાગ્ય 
અને જ્રાળ વાક્ય એ ખે વાક્યો એક ખીજાની આકાંક્ષા રાખનારાં હોવાથી ત્રાળ વાકય ( બે 
વાડ્યરૂપી એક મહાવાડ્યનો ) એક ભાગ ખને છે, અને તેથી જ પઝ્ઞગસ વાડ્યનું શેષ ખને 
છે. ભગવાન્‌ સવેના પ્રવર્તક છે તેથી ( આ ખન્ને વાક્યોમાં ) ભગવાનના માહાત્મ્યનો વિરોધ 
આવતો નથી. જ્વાળ વાડ્યમાં (વાયુરૂપ સખ્ય પ્રાણુના અથેમાં વપરાએલા ) ષાળ શખ્દથી 
ત્વકૂ, ધાણુ, અને પ્રાણુ, અપાન વગેરે વાયુઓનું ગ્રહુણુ થાય છે. રસના-જીહ્વા-રૂપી ઇન્દ્રિય 
અન્નમાં રહેલી છે તેથી ( ત્રાળ વાડયમાં ) અન્નનું ગ્રહણુ કરવામાં આવેલું છે. ( બૃહદારણ્યક 
ઉપનિષદના ખીજા પાઠમાં મનજ્નને બદલે સ્યૉતિ એ પ્રમાણે પાઠ છે. જ્યોતિ એ તેજ છે અને 
વાણી તેન્નેમયી-તેજનો વિકાર-છે, તેથી ભાષ્યકાર કહે છે કે ગસ્યોસિ એ પ્રમાણે બીન્ને પાઠ 
સ્વીકારવામાં આવે તો ) વાણી તેજમાં રહેલી છે; ( તેથી જ્યોતિથી-તેજથી-વાણીનું ગ્રહુણુ 
કરવું. ) (ભક્ષણુ કરનારને માટે જ અન્ન પ્રકટ થએલું હવાથી ) ભક્ષણુ કરનાર અને અન્ન 
એક ઠેકાણુ હોય છે, કારણુ કે તે ખન્ઞે સાથે રહે છે. આ પ્રમાણે ઉપનિષદમાં કોઈકે ઠેકાણે 
એકનું ગ્રહણુ હોય છે, અને કોઈકે ઠેકાણું બે ( સાથે રહેનારી ) વસ્તુઓનું ગ્રઢુણુ હોય છે. 
( અર્થાત્‌ તેજથી એકલી વાણીનું ગ્રહૃણુ થાય છે, જ્યારે પ્રાણુથી ત્વક્‌ અને દ્રાણુ એ બેનું 
ગ્રહણુ થાય છે; અજ્ઞનથી રસના અને અન્ઞ એ બેનું ગ્રઢુણુ થાય છે. આ પ્રમાણે ત્ાળ વગેરે 
પદોથી ખીજી વસ્તુઓનું પણુ ગ્રહણુ થતાં અને પ્રાળ વાક્યમાં ચક્ષુ, શ્રોત્ર અને મનનું સપણ 
કથન હોવાથી આ ખધી ય વસ્તુઓનો પાંચમાં જ સમાવેશ થાય છે. ) તેથી તે સર્વ પદ્યાર્થોનો 
(પ્રળ વાડ્યમાં આવેલા) પાંચ પદાર્થોમાં જ અન્તર્ભાવ થાય છે, એટલે પાંચ જ પદાર્યોનું 
વણુન છે, ( અને પશ્નઝન વાક્યમાં આ પાંચ પદાર્થોને જ પસ્ઞઝન કહેવામાં આવેલું છે. ) 
હુવે (પસ્ઝન' વાડ્યમાં ગાવાકાકશ્ એ પ્રમાણે ) બાકી રહ્યું આકાશ, (અને આ આકાશથી 
પૃથ્વી વગેરે પાંચ મહાભૂતો અને તેમના ગુણોનું ગ્રહણુ થાય છે.) ( આ પ્રમાણે સર્વ પદ્યર્થો 
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ખ્હ્મમાં રહેલા છે એમ પશ્નઝન વાક્યમાં કહેવામાં આવ્યું છે, અને તે બધા પદાર્થોના પ્રવ- 
રતૈકનું વણુન પ્રાળ વાક્યમાં કરવામાં આવેલું છે. જીવ સવે પદાર્યોનો પ્રવતેક બની શકતો 
નથી, તેથી પશ્ઞઝજ વાક્ય અને ત્રાળ વાક્ય એ ખન્નેય વાક્યોમાં ભગવાનનું. માહાત્મ્ય જ 
સ્પણ છે, એટલે આ ખત્ઞે વાક્યોતું તાત્પયે ખ્રહ્મમાં છે. ) તેથી પ્રાણુ વગેરે જ વઝન છે; 
તેથી તે વાક્યોમાં સાંખ્યમત સિદ્ધ થતો નથી. ( આ પ્રમાણે પસ્નગ્ન પદનો યોગિક અયે 
સ્વીકારવામાં આવ્યો છે. ) ૧૨ 
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કેટલાકેતા-કાણ્વ શા'ખાના-પાઠૅ પ્રસાણે “ અન્ન? ન હોવાથી 
' જ્યોતિ? શખ્દ વડે (પાંચની સંખ્યા પરાય છે.) 


(શકા) કાણવપાઠમાં અજ્ઞ અજ્ઞ (ખૃ. ૪. ૪. ૧૮) એ ભાગ નથી, તો પછી 
(પસ્નઝત' વાક્યની ) પાંચની સંખ્યા શી રીતે થઈ શકશે ? 


(ઉત્તર) આ પ્રકારની શકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે સ્યૉસિષા, “જ્યોતિ? શખ્દ વડે 
તે લોકોની-કાણ્વ શાખાવાળાઓની-પાંચની સંખ્યા પૂરી થશે. “જેની નીચે સંવત્સર” 
(બ. ૪. ૪. ૧૬) એ પ્રમાણે ( પગ વાક્યની ) પહેલાં મંત્રનો પાઠ છે. વે મંત્રમાં “ દેવો 
તે જ્યોતિઓના જ્યોતિની ઉપાસના કરે છે” (ખૂ. ૪. ૪. ૧૬) એ પ્રમાણે વાકય છે. તેથી 
(પાંચની સખ્યા પૂરી કરવાને માટે) “ અન્ન 'ને બદલે “જ્યોતિ નું ગ્રહુણુ કરવું. અને ખાકીના 
મંત્રનું બ્યાખ્યાન પહેલાં જણાવવામાં આવ્યું છે તે જ પ્રમાણે કરવાનું છે. ( અર્થાત્‌ “ જ્યોતિ 'થી 
તેજ અને વાણીનું ગ્રહુણુ કરવું; મન અન્ઞમય હોવાથી “મનથી અન્ન; ભક્ષણુ કરનાર અને 
જીહ્વા ઇન્દ્રિય એ ત્રણૂનું ગ્રહણુ કરવું; “ચક્ષુ થી એકલા ચક્ષુનું ગ્રહુણુ કરવું, એ પ્રમાણે 
મંત્રનું વ્યાખ્યાન કરવાનું છે. ) તેથી, “સાંખ્યોના મતનું શ્રૃતિમાં પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું 
છે? એ પ્રકારનો સાંખ્યોનો વાદ સિદ્ધ થતો નથી. ૧૩ 
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(જગતની ઉત્પત્તિના ક્રમમાં ભેદ છે, છતાં પણુ જગતનું કારણુ બ્રહ્મ 
છે એ બાબતમાં ભેદ નથી,) કારણુ કે આકાશ વગેરેમાં (શ્રુતિમાં એક 
સ્થળે) જે પ્રકારના આ્રહ્મનું કારણુ તરીકે વણુન કરવામાં આવ્યું છે તે જ 
પ્રકારના બ્રહ્મનું (બીજે સથળે 'પણુ ) કારણુ તરીકે વણેન કરવામાં આવેલું છે. 

( જગતની ઉત્પત્તિના ક્રમ વિષે) શ્રતિમાં પરસ્પર વિરોધ હોવાથી સાંખ્યસ્મૃતિનું જ 
(પ્રમાણુ તરીકે) ગ્રહુણુ કરવું નેઈ એ એ પ્રમાણેના સાંખ્યમતનું નિરાકરણુ કરવાને માટે, 
શ્રુતિમાં પરસ્પર વિરોધ નથી એ દર્શાવવાને માટે સૂત્રકાર આ અધિકરણુનો આરંભ કરે છે. 


૧૩૪ અણુભાષ્યાનુવાદ [ ૧: ૪. ૧૪ 


હુવે શ્રૃતિમાં સૃષ્ટિના બહું ભેદો જેવામાં આવે છે. કોઈકે સ્થળે “ આત્મામાંથી આકાશ 
થયું” (તે. ૨. ૧) એ પ્રમાણે પ્રથમ આકાશ ઉત્પન્ન થાય છે. કોઈકે સ્થળે “ તેણે તેજને 
ઉત્પન્ન કર્યુ” (છા. ૬.૨. ૩) એ પ્રમાણે પ્રથમ તેજ ઉત્પન્ન થાય છે. કોઈકે સ્થળે “ આમાંથી 
પ્રાણુ ઉત્પન્ન થાય છે” ( સુણ્ડ. ૨. ૧. ૩) અને “તેણે આ ખલુ ઉત્પન્ન કર્યું” (તે. ૨. €; 
ખૂ. ૧. ૨. ૫) એ પ્રમાણું ખીજે જ પ્રકારે-સાક્ષાત્‌ બ્રહ્મમાંથી એક જ વખવે-ખષધી સૃણિ 
ઉત્પન્ન થાય છે. 


(શકા) આ પ્રમાણે શ્રૃતિ અનેક પ્રકારના કેમ અને વ્યુત્કમવાળી સૃણિનું પ્રતિપાદન 
કરે છે તેથી, અને એક જ વસ્તુનાં-ખ્રહ્મનાં-( કૂટસ્થતા અને વિકારિતા એ) ખે રૂપ સંભવે 
નહિ તેથી, જેમ “સોમનાં પાત્રોની પછીથી ખરેખર પ્રજા અને પશુઓ ઉત્પન્ન થાય છે” 
(તે. સ. ૬. પ. ૧૦. ૧) એ અર્થવાદરૂપ વાક્ય સોમનાં પાત્રોના સ્વરૂપનો બોધ કરે છે, 
પણુ સોમનાં પાત્રો પ્રજા અને પશુનું કારણુ છે એમ દર્શાવતું નથી, તેમ શ્રૃતિમાં આવેલાં 
સ્ટણ્તિં વણુન કરનારાં વાક્યો અયેવાદરૂપ હોવાથી ખ્રહ્દાના સ્વરૂપનું સાન આપવાને માટે છે, 
અને તેથી અધ્યારોપાપવાદ ન્યાયથી-ખ્રહ્મા જગતનું કતું છે એ પ્રમાણે પ્રથમ ખ્રહ્મમાં જગ- 

ટ્‌ ચૂ કે છ ૪. 
હજત્વનો અથ્યારોપ કરીને શ્રુતિ પછીથી તેનો અપવાદ, નિષેધ, કરે છે: આ ન્યાયથી-વેદને 
આધારે ખ્રહ્મ જગતનું કારણુ છે એમ સિદ્ધ થતું નથી. તેથી «તયારે આ દેખાતા જગતના 
જ્ારણુની શોધ કરવામાં આવે છે ત્યારે ગોતમ, કણાદ વગેરેના વેદખાહ્ય અને કૃપિલ વગેરેના 
વેદઅખાહ્ય (-વેદમૂલક ) એવા ભિન્ન ભિન્ન મતો હોવાથી, ( સાંખ્યમતના સ્થાપક ) કપિલ 
સ્રુનિ ભગવાનના સ્ાનનો અંશાવતાર હોવાથી તેમના-કપિલના-મત પ્રમાણે જ જગતની 
વ્યવસ્થા કરવી યોગ્ય છે. 


( ઉત્તર ) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાતત થતાં સૂત્રકાર સિદ્ધાન્ત કહે છે. સ્ૃછિના પ્રકારોમાં 
ભેદ છે, તો પણુ બ્રહ્મ જગતનું કારણુ છે એ ખાખતમાં વિરુદ્ધ મત નથી, કારણુ કે સ્ટૃછિના 
ખધાય પ્રકારોમાં ખ્રહ્મા જ કારણુ છે એ પ્રમાણે કહેવામાં આવેલું છે. શ્રતિમાં (ચતો વા 
રૂમાત્તિ મૂતાત્તિ જેવા ) એક સ્થળે જે પ્રકારનું-સવેજ્ત, સવેંશ્વર, સર્વાત્મકે, એક, અદ્વિતીય, 
સચ્ચિદાનન્દરૂપ ઈત્યાદિ ધમેવાળું-બ્રહ્મ જગતના કારણુ તરીકે કહેવામાં આવેલું છે તે જ 
ખ્રહ્મા શ્રુતિમાં ( આત્મન: આાજારાઃ સંખૂતઃ ઇત્યાદિ જેવા ) બીજે સ્થળે પણુ આકાશ વગેરેમાં 
કારણુ તરીકે કહેવામાં આવેલું છે. “ખ્રહ્મને કાય અને કરણુ નથી” (શ્વે. ૬. ૮) ઇજાદિ 
શ્રતિમાં કતૃત્વનું જે નિરાકરણુ કરવામાં આવેલું છે તે તો લોકિક કતૃત્વનું છે, કારણુ કે યાં 
(કાર્યેકારણુની અપેક્ષાવાળા ) લોકિકે કતૃત્વનો જ નિષેધ જણાય છે, (કારણુ કે તે શ્રૃતિના 
ઉત્તરાધેમાં ખ્રહ્ધાની સ્વાભાવિક કિયાનું તો પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું છે. ) ભગવાન્‌ સર્વથી 
વિલક્ષણુ છે એ જણાવવાને માટે વેદમાં આવેલાં પદો અને વાડેયોનું તાત્પયે એક અબાધિત 
અથેનું જ પ્રતિપાદન કરવાલાં આવે છે એમ સૂત્રમાં આવેલો સ્કાર દર્શાવે છે. સ્ટૃષિને ઉત્પન્ન 
કરવાના જે ખહુ પ્રકારો ( શ્રતિમાં દર્શાવવામાં આવેલા ) છે તે તો ભગવાનનું માહાત્મ્ય દર્શાવે 
છે, કાંઈ માહાત્મ્યનો ખાધ કરતા નથી; કારણુ કે ખહુ પ્રકારે કાર્ય ફરવાનું સામથ્ય જગતમાં 
પણુ વે કાર્ય કરનાર મનુષ્યનું માહાત્મ્ય સૂચવે છે. તેથી “શ્રતિમાં પરસ્પર વિરોધ હોવાથી 
સાંખ્યસ્મૃતિનો સ્વીકાર કરવો' એમ સિદ્ધ થતું નથી. ૧૪ 


૧, ૪.૧૫] સમાકર્ષાધિકરણુ ૧૩૫ 


સમાકર્ષાધિકરણુ 





સતાજવૌત્‌ ।શણશખા 


(જગતના કારણ । તરીકે ખ્રહાને જ સ્વીકારવું) પ્રણ કે (અલય વગેરે 
શખ્દો લોકમાં પ્રસિદ્ધ અર્થમાંથી ખ્રહ્મના અથેસાં) ખેંચાઈ આવેલા છે. 
ફરીથી ખીજે પ્રકારે રોકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે. 


(શકા) અરે! કોઈકે સ્થળે “આ ખરેખર પહેલાં અસત્‌ હતું” (તે. ૨. ૭); કોઈકે 
સ્થળે “હૈ સોમ્ય ! આ પહેલાં સત્‌ જ હેતું. તે ખાખતમાં કેટલાક ખરેખર એમ કહે છે કે 
આ પહેલાં અસત્‌ જ હતું” (છા. ૬. ૨. ૧); કોઈકે સ્થળે “તે વખતે આ અવ્યારૃત- 
અનક્ત-હતું ” (યઃ ૧. ૪. ૭); કોધકે સ્થળે “ પહેલાં અસતૂ ન હતું, સતૂ ન હતું” (ત્ર. 
૧૦. ૧૨૯. ૧; તે. ષ્રા. ૨. ૮. ૯. ૩); તો કોઈકે સ્થળે “ પહેલાં અંધકાર હુતો” (ત, ૧૦. 
૧૨૯. ૩; તે. ખ્રા. ૨. ૮. ૯. ૩): આ ખધાં વાક્યોમાં ષ્રહ્મની ખાખતમાં પણુ વિરુદ્ધ કથનનું 
શ્રવણુ થાય છે. જેમ (પૂ. મી. સૂ. ૩. ૪. ૨૪-૨પ૫માં જણાવ્યા પ્રમાણે ) દરોપૂણુમાસકમેમાં 
(“રજસ્વલા સ્ત્રીનું અજ્ઞ ન ખાડું' એ પ્રમાણે નિષેધ કરીને “તેઓ ખરેખર કહે છે કે 
અભ્યંજન-સંયોગ-એ જ સ્રીનું અજ્ઞ છે; તેથી રજસ્વલા સ્ત્રીનો સમાગમ જ ન કરવો; પણુ 
તેની ખીજી વસ્તુઓ ઇચ્છા પ્રમાણે લઈ શકાય? એ પ્રમાણે બીન્ને પક્ષ આપવામાં આવેલો ક્ષો છે) 
તેમ “તે ખાખતમાં કેટલાક ખરેખર કહે છે” (છા. 2.૨.૧) એ ક્ર્વિ પણુ 'અસત્‌”નું 
પ્રતિપાદન કરનારા બીજા પક્ષ તરીકે સંભવે છે. શ્રતિમાં આવેલા “ અસત્‌?) 'તમસ્‌' 
(વગેરે) શખ્દો બ્રહ્મનું પ્રતિપાદન કરી શકશે નહિ, કારણુ કે “જે ખ્રહ્મને “ અસત્‌? તરીકે 
કોઈ જાણે તો તે અસતૂ-- --ખરાબ- જ થાય છે ? (તે.૨. ૬) એ પ્રમાણે (બ્રહ્માને “અસત્‌ 
માનવામાં ) ખાધ છે, અને “ સૂયેના જેવા વણેવાળા-પ્રકાશરૂપ-અને ની -અંધકારની- 
પેલી પાર આ રામને હું જાણું છું ” (શ્વે. ૩. ૮) એ પ્રમાણે (બ્રહ્મને “ તમસ્‌' માનવામાં ) 
ખાધ છે. તેથી જગતના કારણુ તરીકે પણુ ખ્રહ્ધા વિષે કૃતિમાં પરસ્પર વિરોધ હોવાથી ખ્રહ્ધા 
જલે કારણુ નથી. 

( ઉત્તર) આ ટૉમાણે શકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે લમાજમાત્‌, લોકમાં પ્રસિદ્ધ 
અથેમાંથી ખ્રહ્માના અથેમાં “ અસત્‌ ?, “તમસ્‌? વગેરે શખ્દો ખેંચાઈ આવે છે તેથી (બ્રહ્માને જ 
કારણુ તરીકે માનવું. ) પોતાના સ્થાનમાંથી-અર્થમાંથી-ખેંચાય છે તે આ જપ કહેવાય છે. 
ઉપર જણાવેલાં આ બધાં વાક્યોમાં “ અસત્‌? વગેરે પદોનો “ આત્માથી ભિન્ન પદાથે વગેરે' 
એવો અથે થતો નથી, પરંતુ ( એક શ્રૃતિમાં ખ્રહ્માના જે સ્વરૂપનું વણુન કરવામાં આવેલું હોય 
છે તેનાથી ) જુદી જાતના સ્વરૂપનું ( ખીજી શ્રતિઓમાં ) વણુન કરવામાં આવે છે, ( અને 
તેથી શ્રતિઓમાં આવેલા “અસત્‌? વગેરે શખ્દોનો લોકપ્રસિદ્ધ અર્થે છોડી હ્ઈને “તેતે 

પ્રકારનું ખ્રહ્મ જ છે' એ પ્રમાણે અયે કરવામાં આવે છે.) (“અસત્‌? વગેરે પદોનો “તે તે 
પ્રકારનું ખ્રહ્મ' એ પ્રકારનો અથે ફરવામાં લક્ષણાનો દોષ આવતો નથી, કારણુ કે ) બધાયે 
શખ્દોનો વાચ્ય-સુખ્ય-અથે ખ્રહ્મ છે એમ (લજ્ઝિજૂ અધિકરણુમાં, ખ્ર. સૂ. ૧. ૧. ર૧માં,) 
સિદ્ધે થએલું છે. 


૧૩૬ અણુભાષ્યાનુબાદ [૨.૪. ૧૫ 


( ખ્રહ્માને માટે અનેક વિરુદ્ધ શખ્દોનો પ્રયોગ કરવાનું પ્રચોજન દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે 
છે કે) જેમ (૧) “કોણુ ખરેખર જાણે છે, કોણુ અહીં કહી શકે છે ?” (ત્રક. ૩. પ૪. પ; 
તે. ષ્રા. ૨. ૮. ૯. ૫), (૨) “ખધા વેદો જે પદનું વણુન કરે છે” (કઠ. ૧. ૨. ૧૫), (૩) 
“જેની પાસેથી વાણી પાછી જાયં છે” (તે. ૨. ૯), (૪) “ મનથી જ આત્મા દરીન કરવા 
યોગ્ય છે” (ખુ. ૪. ૪. ૧૯) ઇત્યાદિ શ્રૃતિઓમાં ખધા વિરુદ્ધ ધર્મો ભગવાનને વિષે કહેવામાં 
આવેલા છે; ( અર્થાત્‌ પહેલી શ્રુતિમાં સૃષ્ટિના કરનારને કોઈ જાણુતું નથી એમ કહેવામાં 
આવ્યું, યારે ખીજી શ્રૃતિમાં કહેવામાં આવ્યું કે વેદો તેને જાણુ છે. ત્રીજી શ્રૃતિમાં કહેવામાં 
આવ્યું કે વાણી મન સાથે પરમાત્માથી પાછી ફૂરે છે, જ્યારે ચોથી શ્રૃતિ કહે છે કે મનથી 
પરમાત્માનું અતુદરીન કરવું. આ પ્રમાણે ભગવાનને વિષે વિરુદ્ધ ધર્મો કહેવામાં આવેલા છે); 
તે પ્રમાણે “ અસત્‌? વગેરે શખ્દોને લોકમાં પ્રસિદ્ધ અર્થેમાંથી ખેંચી લેવાથી જણાય છે કે 
અનેક વિરુદ્ધ શખ્દોનો અથે ખ્રહ્મા છે. (ખ્રહ્મને માટે અનેક વિરુદ્ધ શખ્દોનો પ્રયોગ કરવાનું 
પ્રયોજન દર્શાવતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) “મતુષ્ય ખ્રહ્મની જે પ્રકારે ભાવના કરે છે તે જ 
પ્રકારનું ફૂલ મેળવે છે” ( સ્રુટ્રલ. ૩. ૧) એ નિયમ પ્રમાણ ભાવનાનુસારી ફૂલ થાય છે એમ 
દર્શાવવાને માટે શ્રતિ કહે છે કે “ જે ખ્રહ્મને અસત્‌ માને છે તે અસત્‌ થાય છે ” (તે. ૨. €). 
( ભાવના પ્રમાણે ફૂલ મળે છે એનું ઉદાહરણુ આપતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) જેમ કંસ વગેરે 
ભગવાનને “પોતાને મારનાર? તરીકે માનતા હતા તેથી ભગવાન્‌ તેમને મૃત્યુરૂપે ફન્યા, 
(તેમ ભગવાનને જે “અસત્‌? માને છે તેને ભગવાન “અસત્‌? રૂપે ફળે છે. ) “તે વિષે 
કૈટલાક કહે છે કે આ ખધું પહેલાં અસત્‌ હતું” (છા. ૬. ૨. ૧) એ ક્રૃતિમાં એમ કહેવામાં 
આવ્યું છે કે ખ્રહ્મા સર્વ જગતથી વિલક્ષણુ છે. ખ્રહ્ધ-ભગવાન-જગદ્રપ પણુ છે એ પ્રમાણેનો 
અભિપ્રાય પહેલાં ( “હે સોમ્ય ! આ ખધુ પહેલાં “ સત્‌? હતું”, છા. ૬. ૨. ૧, એ શ્રૃતિમાં ) 
કહેવામાં આવેલો છે. “તે ખ્રહ્મ અવ્યાકૃત હતું” (ખુ. ૧. ૪. ૭) એ શ્રૃતિ (“ આ પહેલાં 
અસત્‌ હતું” તે. ૨. ૭, “તે વિષે કેટલાક કહે છે કે આ પહેલાં અસત્‌ જ હતું” છા. ૬. 
૨. ૧, એ બે શ્રૃતિઓમાં વણુવેલા ) “અસત્‌? પક્ષના જેવી છે; ( અર્થાત્‌ એ શ્રતિ પણુ 
પહેલાંની બે શ્રુતિઓની માફક પ્રતિપાદન કરે છે કે ખ્રહ્મ સવે જગતથી વિલક્ષણુ છે. “ અસત્‌ 
ન હતું, સત્‌ ન હતું” (ત્ક. ૧૦. ૧૨૯. ૧; તે. ષ્રા. ૨. ૮. ૯. ૩) એ શ્રૃતિમાં મનનું વણુન 
કરવામાં આવેલું છે, અને મન પણુ બ્રહ્મ છે. “તમસ્‌ હતું” (ક. ૧૦. ૧૨૯. ૩; તે. ખ્રા. 
૨. ૮. ૯. ૩) એ શ્રૃતિમાં (સૃષ્ટિની પહેલાં ) અપ્રકટ કમેનું વણુન છે, કારણુ કે કમે પણુ 
ભગવાન્‌ છે. પૂવકાણ્ડમાં પણુ (“પ્રજાપતિએ ઇચ્છા કરી કે હું પ્રજા ઉત્પન્ન કરૂં”, તે. બ્રા” 
૨. ૧. ૨, એ શ્રુતિમાં જણાવ્યા પ્રમાણે ) ખ્રહ્મમાંથી જ જગતની ઉત્પત્તિ થાય છે. ( “ પહેલાં 
તમસથી હૅકાએલું તમસૂ હતું”, કક. ૧૦. ૧૨૯. ૩, એ શ્રૃતિમાં કહેવામાં આવ્યું છે કે તમસ્‌ 
તમસથી ઢંકાએલું હતું, અને અહીં “તમસ્‌?નો અથે અંધકાર થઈ શકશે નહિ) કારણુ કે 
અંધકાર પોતાના અંધકારથી હંકાઈ જાય એ વાત લોકમાં સંભવતી નથી; (તેથી “તમચ્‌ 
શખ્દનો અથે “કમે? થાય છે, “ અનધકાર? નહિ,) તેથી શ્રૃતિમાં કોઈક સ્થળે સત્‌ અને 
અસતથી વિલક્ષણુ અને કોઈકે સ્થળે તે બેથી અવિલક્ષણુ એવા ખ્રહ્મમાંથી જગત્‌ થાય છે 
એમ વણેવવામાં આવે છે. ખ્રહ્દ ભગવાન્‌ છે તેથી જ કોઈની મદદ વિના પોતાની મેળે જ 
જગતને ઉત્પન્ઞ કરે છે. અને આ પ્રમાણે ક્રૃતિની એકવાડ્યતા જ્યારે સંભવે છે ત્યારે ( માયા- 
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વદીઓ કર તે પ્રમશું) (“બ્રજામાં વિરુદ્ધ ધર્મો રહેલા છે' એ સિદ્ધાન્તના) અજ્ઞાનથી 
“જસત? વગેરે પદોનું જે નિરાકરણુ કરવામાં આવે છે તે અયોગ્ય છે. ( બ્રહ્મમાં સવૈ વિરુદ્ધ 
ધર્મો રહેલા છે, » તેથી શ્રતિમાં ખ્રહ્માને માટે વપરાએલા ભિતન્ન ભિન્ન શખ્દોને લીધે ( “ ખ્રહ્ા 
જગતનું કારણુ છે' એ વિષે) કૃતિમાં પરસ્પર વિરોધ છે એમ કહી શકાશે નહિં એમ 
શિદ્ધ થ્યું. ૧૫ 
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(બ્રહ્મ જ જગતનું કારણુ છે એસ શ્રુતિનો અભિપ્રાય છે,) કારણુ કે 
(એ શ્રુતિસાં) જગતતું વાચક-બોધક-પદ છે. 

આ પ્રમાણે સૂત્રકાર શખ્દનો પરસ્પર વિરોધ દૂર કરીને હુવે અથેનો વિરોધ દૂર કરે છે. 

કોષીતકિબ્રાહ્ાણુમાં ( ચતુથે અધ્યાયમાં આવેલા ) ખાલાકિ અને અજાતશસગુના સંવાદમાં 
ખાલાકિ અનજાતશનુને બ્રહ્ાનો ઉપદેશ કરવા આવ્યા. સૂર્યમાં રહેલા પુરુષથી આરંભ કરીને 
(ક. ૪. ૨), જમણી (અને ડાબી) આંખમાં આવેલા પુરુષ સુધી (કો. ૪. ૧૬-૧૭) 
ખાલાકિએ અજાતશનુને પરિચ્છિન્ન ખ્રહ્માની ઉપાસના કહી. પછીથી ન્યારે અજાતશત્રુ રાજાએ 
ખાલાકિના ઉપદેશનું ઉપનિષદમાં કહેલા પ્રકારે ખણડન કર્યું યારે ખાલાકિ ખ્રહ્મસ્ઞાન પ્રાત 
કરવાને માટે તે અજાતશઝુ રાજાની પાસે જ ગયા. (કો. ૪. ૧૮). પછીથી તે ખન્ને-બાલાકિ 
અને અજાતશત્રુ રાજા-એક સૂઈ ગએલા પુરુષની પાસે આવીને ખ્રહ્ધ વિષેની ચર્ચા કરવા 
લ્રાષ્યાઃ (કો. ૪. ૧૮). તે ચર્ચામાં “હે ખાલાકિ ! આ પુરુષ ક્યાં સૂતો હતો ?” (કે. ૪. 
૧૮) એ વાક્યમાં જીવની વાત કરવામાં આવેલી છે; અને તે જીવમાંથી જ સવેની ઉત્પત્તિ 
ઝડેવામાં આવેલી છે, અને ખ્રહ્માના પણુ ( સવે પદાર્થોમાં થતા ) અતુપ્રવેશનું વણુન કર- 
વામાં આવેલું છે; 

તેમાં સંદેહ થાય છે કે ખ્રહ્મસહિત જીવ જ જગતનો કર્તા છે, કે ખ્રહ્મ જ કર્તા છે. 

(પૂર્વપક્ષ) તેમાં (ખ્રહ્માસહિત ) જીવ જ સર્વ જગતનો કર્તા છે. જેમ ખધા જીવો 
સરખા છે છતાં પણુ ખીજાઓના ઉપર હુકમ કરવાથી એકને “રાજા? કહેવામાં આવે છે, 
અતે યજ્ઞરૂપી કમે કરવામાં સ્ુખ્યતાની દષ્ટિએ બીજાને “યજમાન? કહેવામાં આવે છે તેમ 
(“હું તને બ્રહ્મ કહું”, કો. ૪. ૧, એ પ્રમાણ આરંભમાં વણેવેલા ) બ્હ્દાત્વ વગેરે ધર્મો 
( ભિન્ન ભિજ્ઞ દછિએ ) જીવના જ છે. આ પ્રકરણુમાં ખ્રહ્રાથી આરભ કરીને (કો. ૪. ૧) જીવ 
વિષેતી ચર્ચાથી ઉપસંહાર કરવામાં આવેલો હોવાથી આખા પ્રકરણુમાં જ બ્રહ્મા તરીકે વણુ- 
વતરામાં આવેલો જીવ જે જગતનો કર્તા છે. અને આ પ્રમાણે થવાથી જગતમાં પણુ જીવનું 
કતુત્ત સ્વાભાવિક્ર-દેહુની સાથે જ ઉત્પન્ન-થરશે, અને તેથી તેના-જીવના-ખેધ અને મોક્ષની 
વ્યવસ્થા પણુ થશે; ( અર્થાત્‌ દેહની સાથે આવેલા કતૃત્વને લીધે જીવને જ ખંધ અને મોક્ષ 
શરો, પ્રૃુતિન નહિ. ) આ પ્રમાણે ( વેદમાં) જ્યારે દેહુવિશિષ્ટ અભિમાની જીવનું કતૃત્વ 


સિદ્ધ થાય છે ત્યારે તો અર્થાત્‌ પ્રમૃતિનું જ કતૃત્વ સિદ્ધ થરો. 
અણુ. ૧૮ 





૧૩૮ . સણુંભાષ્યાંનુવાદ ' [૧૦૪2૧૭ 


(સિદ્ધાન્ત ) આ પ્રમાણે પૂવપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર સિદ્ધાન્ત કહે છે કે ઝન વા” 
ત્વાજ, જગતનું વાચક પહ છે તેથી. “ (જે) આ પુરુષોનો કર્તા છે અને જેનું આ કમે છે” 
(કો. ૪. ૧૮) એ પ્રમાણે આરંભમાં ઘ્લલૂ્‌, આ, શખ્દ વડે જગત્‌ કહેવામાં આવ્યું છે) અને 
“સુરુષ?' શખ્દથી જીવ કહેવામાં આવ્યો છે. જડ અને જીવ ખનેલા શમા જગતનો કર્તા ખ્રહ્મ 
છે એમ તો પહેલાં (કો. ૩ માં આવેલા ઇન્દ્ર અને પ્રતદેનના સવાદમાં ) સિદ્ધ થએલું છે, 
અને તે સિદ્ધાન્તને અનુસરીને અહીં ( ખાલાકિ અને અજાતશતુના સંવાદમાં; કો. ૪ ) પણુ 
જગત્કતૃત્વ ખ્રહમાનું જ છે એમ માનવું યોગ્ય છે; પણુ સરવે શ્રતિઓનો વિપ્લવ કરવો યોગ્ય 
નથી, તેમ જ ઉપનિષદમાં ન વણેવેલા પ્રકૃતિના અભિમાની જીવનું કતૃત્વ છે એમ કલ્પના 
કરવી યોગ્ય નથી. તેથી-ખ્રહ્ધા જગતનો કર્તા છે તેથી-સુષુસતિમાં પણુ પ્રાણુ-ઇન્દ્રિય-વગેરેનો 
ખ્રહ્મમાં જ લય થાય છે, અને ખ્રહ્મામાંથી જ સર્વ ( જાગ્રદ્વસ્થામાં પોતપોતાના સ્થાન પ્રતિ 
જાય છે) એમ જાણુવું. “પ્રાણુ , “ આત્મા', એ શખ્દોનો અર્ય ખ્રહ્મા જ છે એમ પહેલાં (ઇન્દ્ર 
અને પ્રતદેનના સંવાદમાં, કો. ૩,) જ સિદ્ધ થઈ ગએલું છે. તેથી જીવથી અધિછિત થએલી- 
જીવથી જેનું નિયમન થાય છે એવી-( સાંખ્યોની ) પ્રકુતિ જગતનું કારણુ નથી. ૧૬ 


ગ્રીવસુશ્યષાળષિર્ાર્તિ ચેતલ્વાશ્યાતમ્‌ ।શણાશ્હા 


(અહીં કૌષીતકિ ઉપનિષદમાં) જીવ અને સુખ્યપ્રાણુનું લિંગ છે તેથી 
(જીવદ્ઠારા અથવા સાક્ષાત્‌ પમ્કૃતિ જગતનું કારણુ છે, ખ્રહ્મ નહિ,) એમ જે 
કહેતા હો તો ઉત્તરર્પે તેનું સમાધાન પહેલાં કરવામાં આવેલું છે. 


જેટલીક શકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે. 


(શકા) અરે! અહીં કોષીતકિ ઉપનિષદમાં “હૈ ખાલાકિ! આ પુરુષ ક્યાં સૂતો 
હતો ?” (કો. ૪. ૧૮) એ પ્રમાણે જીવની જ વાત કરવામાં આવી છે. “બ્રહ્મ આ પ્રકારનું 
છે, આ પ્રકારનું નથી' એ પ્રમાણે હજુ સુધી ખ્રહ્મ સિદ્ધ થયું નથી. તેથી, સૂવું, ઉઠવું એ 
ક્રિયારૂપી જીવના ધર્મો અહીં-કોષીતકિ ઉપનિષદમાં-જેવામાં આવે છે; એટલે જીવ જ બ્રહ્ધા 
છે અને જીવ જ જગતનો કર્તા છે. જગતના કર્તા થવાની વાત જીવના પોતાનામાં ઘટતી ન 
હોવાથી આખરે તે જગત્કતૃત્વ ( સાંખ્યોની ) પ્રકૃતિમાં જ સિદ્ધ થશે. અથવા તો અહીં- 
કોષીતકિ ઉપનિષદમાં-સુ'ખ્યપ્રાણુનું લિંગ પણુ છે. “ આ પ્રાણુમાં જ એ એક થઈ નાય છે” 
(કો. ૪. ૧૯) એ વાક્યમાં સુષુત્તિમાં સખ્ય પ્રાણુની જ પ્રવૃત્તિ નેવામાં આવે છે. અને જે 
વસ્તુ અસ્તિત્વમાં હોય છે તેમાંથી જ સ્વની ઉત્પત્તિ અને તેમાં જ પ્રલય થાય છે; ( અને 
અહીં સુખ્યપ્રાણુ વિમાન છે, એટલે તેમાંથી જ સર્વની ઉત્પત્તિ અને તેમાં જ પ્રલય' થાય 
છે એમ સ્વીકાર્યા વિના છુટકો નથી. ) આ સુખ્યપ્રાણુ પ્રકૃતિનો અંશ છે; તેથી જગતમાં પણુ 
( સાંખ્યોના » જડ પ્રધાનમાંથી જ સર્વની ઉત્પત્તિ થાય છે. તેથી આ કોષીતકિ ઉપનિષદના 
પ્રકરણુને આધારે પ્રજૃતિ, જીવદ્વારા અથવા સાક્ષાત્‌ , જગતનું કારણુ છે એમ સિદ્ધ થાય .છે. 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શકા થતાં સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે કે ત%યાશ્યાલમ્‌, તેનો 
ખુલાસો ( પહેલાં ખ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૩૦ માં) કરી નાખવામાં આવ્યો છે કે કોષીતકિ- ઉપનિષદ 
માંથી જે બે વાક્યો ( જીવ અને સુખ્યપ્રાણુના ) લિંગ તરીકે આપવામાં આવે છે તે-બૅ 
વાડેયો જીવ અને સ્ુખ્યપ્રાણુ એ ખેનાં લિંગ જ થઈ શકતાં નથી.. “ જીવ બ્રહ્મનો આશ્રિત 


૨-૪૨ ૧૮ ] જગમદ્રાચિત્વાધિકરણુ ૨૩૯ 


હોવોથી અને પ્રાણુ બ્રહ્માની સાથે નેઠાએલો હોવાથી” (ખ્ર. સૂ. ૧. ૧. ૩૦) એ સૂત્રમાં 
નિણૅય કરવામાં આવ્યો છે કે સવૈ કાયે ભગવાનમાંથી જ થાય છે, અન્યમાંથી નહિ. તેથી આ 
જ્ેષીતફિ ઉપનિષહ્ના વાડ્યથી ખ્રહ્માવાદ જ સિદ્ધ થાય છે, ( સાંખ્યોનો ) પ્રકૃતિવાદ નહિ. ૧૭ 


. અસ્યાર્થ તુ ગૈસિનિઃ વ્રશ્ષવ્યાશ્યાનામ્યામપિ ચેવસેજે ।શાણરતા 

_જેસિનિ તો (કૌષીતફિ ઉપનિષદસાં જીવ અને સુખ્યગ્રાણુના ધર્સોનું જે 
વણીન છે તે) બ્રહ્મનું જ્ઞાન આપવાને સાટે છે, ફારણુ કે પ્રશ્ન અને ઉત્તર, 
*અને ( ઉપગઝ્ેસ અને ઉપસંહાર ) તે પ્રસાણે દર્શાવે છે એસ સાને છે; અને 
જેટલાક આ પ્રમાણે કહે છે. 

સૂત્રકાર પોતાના સિદ્ધાન્ત પ્રમાણે સાંખ્યમતનો પરિહાર કરીને ( પોતાના શિષ્ય 
જેસિનિએ સ્વીકારેલા ) નિયતધમેવાદથી પણુ સાંખ્યમતનો ( આ સૂત્રમાં ) પરિહાર કરે છે. 
( કૌ. ૪. ૧૯ માં વણુવેલા ) નિદ્રા અને જઝૃતિ એ બે જીવના જ ધર્મો છે, અને ચક્ષુ વગેરે 
ઇન્દ્રિયોના લયનો આધાર પ્રાણુ છે એ પ્રકારનો જેમિનિનો નિયતધમેવાદ છે. જેમિનિના આ 
મતમાં પણુ ( કૌષીતકિ ઉપનિષદમાં આવેલું ) જીવ અને સુખ્યપ્રાણુના ધર્મોનું વણુન અન્યને- 
ખ્રહ્માનું સાન આપવાને-માટે છે, ( સાંખ્યમત સિદ્ધ કરવાને માટે નથી. ) 

જેમિનિનો મત સૂત્રકાર ખાદરાયણુના મતથી ભિન્ન હોવાથી જેમિનિએ પણુ ( પોતાની 
દેછિથી ) સાંખ્યમતનું નિરાકરણુ અવશ્ય કરવું નેઈ એ એ દર્શાવવાને માટે સૂત્રમાં તુ શખ્દ 
છે; ( સૂત્રકારના સિદ્ધાન્તથી જેમિનિનો મત ઉત્તમ છે એ દર્શાવવાને માટે સુ શખ્દ નથી. ) 
જીવનો લય અને ઉટ્્મ-જીવની નિદ્રા અને જાગૃતિ-ખ્રહ્દાનું સાન આપવાને માટે જ છે, 
અને ( શારીરબ્રાહ્માણુમાં, બૂ. ૪. ૪. માં, વણુવેલી ) મરણાવસ્થાને અંગે જે કહેવામાં આવ્યું 
છે (કે સરવ પ્રાણો ભગવાનની સમીપ જાય છે) તેનાથી ભિન્ન પ્રકારનું-વાફ વગેરે ઇન્દ્રિયોના 
લયનો આધાર પ્રાણુ છે એ પ્રકાસ્તું-પ્રાણૂનું વણુન આશ્રયભૂત ખ્રહ્માનું સાન આપવાને માટે છે. 

(શંકા) આમ શી રીતે જણાય છે? 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શાંકા થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે અષિ ૨4; અર્થાતૂ કોષીતકિ 
ઉપનિષદના આ વાક્યના આરંભ અને ઉપસંહારથી જ આ પ્રમાણે જણાય છે. “હે ખાલાકિ | 
જે આ પુરુષોનો કર્તા છે” (કો. ૪. ૧૮) એ પ્રમાણે આરંભમાં સુખ્ય ખ્રહ્મનો જ નિદેશ છે. 
અને આ ખ્રહ્માના જ્ઞાનની અસુરોની ઉપર જય, સર્વ પ્રાણીઓમાં શ્રેછત્વ, સ્વારાજ્ય અને 
આધિપત્ય પ્રાસ થાય છે એ પ્રમાણે (કો. ૪. ૨૦) ઉપસંહારમાં ફ્લનું વણુન છે. આ ખન્ઞે- 
ઉપફુમ અને ઉપસંહારમાં આવેલું વણેન-અસુખ્યમાં, ખ્રહ્મથી અન્ય જીવમાં અને પ્રકૃતિમાં, 
સંભવતું નથી, વ 
“. વળી, પ્રશ્ન અને વ્યાખ્યાન-ઉત્તર-થી (પણુ સિદ્ધ થાય છે કે જીવનો લય અને 
ઉટ્ૂમ, અને પ્રાણુનું વણુન બ્રહ્માનું સાન આપવાને માટે છે. ) “હે ખાલાકિ; આ પુરુષ કયાં 
સૂતો હુતો ?” (કો. ૪. ૧૮) એ પ્રમાણે (અજાતશગઞુનો ખાલાકિ ને) પ્રશ્ન છે. તેમાં (ખાલા- 
કિને) જીવ વિષેનું તો જ્ઞાન ( વ્વ: એ પ્રમાણુ પદ હોવાથી પહેલેથી જ ) છે, એટલે તેને 
જીવતા સૂવાના સ્થાન વિષેનું જ્ઞાન નથી. “હે ખાલાકિ, જ્યાં આ પુરુષ સૂતેલો હુતો” (કો. 
૪..૧૯) એ. પ્રમાણું (અજાતરાત્રુનો ખાલાકિને) ઉત્તર છે, અજાતશત્રુ ખરેખર નાડીનું 
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જ્ઞાન આપવાને માટે વ્યાખ્યાન કરતા નથી પણુ જેની પ્રથમ પ્રતિજ્ા કરવામાં આવેલી છે 
કવા ખ્રહ્માનું જ્ઞાન આપવાને માટે વ્યાખ્યાન ડરે છે. 

(શકા) અજાતશગુના વ્યા'્યાનમાં નાડીથી ભિન્ન એવા આત્મા વિષેનું સાન આપવામાં 
આવે છે એમ શી રીતે જણાય છે? 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શંકા થતાં સૂત્રકાર ઉત્તર આપે છે કે વ્વસેજે, આ પ્રમાણે કોઈ 
શાખાવાળા. જજે? એટલે વાજસનેયિ શાખાવાળાઓ. તેમાં પણુ દપ્તબાલાડિ કેબ્રાહ્મણુમાં (ખુ. 
૨. ૧) “તે અજાતશત્રુ બોલ્યા કે જ્યાં આ પુરુષ અને આ જગત્‌ સૂતાં હતાં, જે આ 
વિત્તાનમય પુરુષ છે, તે આ પ્રાણોું-ઇન્ડ દ્રયોનું-પ્રકાશનસામથ્યૈરૂપી વિજ્ઞાન વિજ્ઞાન વે 
ગ્રહણ કરીને, આ હૃઘ્યમાં જે આકાશ છે તેમાં સુવે છે” (ખૃ. ૨. ૧. ૧૭) આ વાગ્યમાં 

“ આકાશ? શખ્દથી ખ્રહ્મનું વણુન છે. વળી, “હે સૌમ્ય, સુષુસ્તિમાં જીવ સત્‌-ખ્રહ્મા-ની સાથે 
મળે છે” (છા. ૬ ૮. ૧) અને ઇસમ હોલા તે ખરેખર મળી ગયો છે” (છા. ૬.૮.૧) 
એ પ્રમાણે વણુન છે. તેથી ફોષીતકિ ઉપનિષદમાં આવેલું જીવનું અને પ્રાણૂનું વણુન આધાર- 
ભૂત ખ્રહ્મનું જ્ઞાન આપવાને માટે છે. તેથી “ જીવ અને સ્રુ'ખ્ય પ્રાણુના લિગને આધારે અહીં-- 
ક્રોેપીતકિ ઉપનિષદમાં-સાંખ્યોનો વિવાદ છે' એ મત ઘટતો નથી. ૧૮ 
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વાકય (બ્રહ્મમાં જ) ઘટતું હોવાથી ( અહીં, બૂ. ૪. પ. માં, બ્રહ્માનું 
વણન છે, અને તેથી બ્રહ્મ જ  જશતતું કારણુ છે, પ્રકૃતિવિશિષ્ઠટ જીવ નહિ. મ) 


હુવે ફરીથી, જીવ જ ખ્રહ્મ છે એ પ્રકારના લે આધારે પ્રકૃતિ જગતનું 
ન । છે એ વાદની શકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે 


1હુદારણ્યકના ચૌથા અને છઠ્ઠા ખાહ્ાણમાં આવેલા યાસ્વલ્કય અને મેત્રેયીના સંવાદમાં 
(બ. ૨. ૪; ૪. પ) નીચે પ્રમાણે શ્રવણુ થાય છેઃ--“ જેનાથી હું અમૃત, સુપ્ત, ન થાઉં 
તેવા પદ્થનું મારે શું પ્રયોજન ?” (ખૂ. ૪. પ. પ એ પ્રમાણે વેરાગ્ય દર્શાવીને “ જે આપ 
ભગવાન્‌ જાણો છો તે જ મને કહી” (ખૂ. ૪. ૫. ૪) એ પ્રમાણે મેત્રેયીએ જ્યારે યાસ- 
વલ્ઝ્યને કહ્યું ત્યારે યાસ્રવલ્ક્ય તેને- મૈત્રેયીને-ઉદ્દેશીને “અરે, પતિની કામનાથી ખરેખર 
પતિ પ્રિય નથી” (ખૂ. ૪. ૫. ૬) ઇત્યાદિ વાક્યમાં મોક્ષને જિ સ્તાનનો ઉપદેશ કરે છે. 
ખૃહઠદારણયકના છઠ્ઠા ખ્રાહ્મણુમાં તો ઉપસહારમાં પણુ “આટલો જ ખરેખર મોક્ષ છે એ 
પ્રમાણે કહીને યાસ્વલ્કય વનમાં ચાલ્યા ગયા” (ખા. ૪. પ. ૧૫) એ પ્રમાણે શ્રવણુ થાય છે. 

હવે આ પ્રકરણુ જીવનું છે કે ખ્રહ્મનું છે એ પ્રમાણે સંશય થાય છે. 

( અહીં પૂર્વપક્ષી કહે છે કે ) ખૃહદારણ્યક ઉપનિષદના આ પ્રકરણમાં પુત્ર વગેરે કરતાં 
આત્મા વધારે પ્રિય છે એ પ્રમાણે પોતાની લોકિકે દષ્ટિથી યાસવલ્કય સૈત્રેયીને ઉપદેશ આપે 
છે, અને તે રીતે પ્રકરણુના આરંભમાં ( પ્રમુતિથી નનેડાએલા ) પુરુષને જ આત્મા તરીકે કહે 
છે (ખૂ. ૪. ૫. ૬). લ્યાર પછી યાસ્રવલ્ડય આ આત્મા વિષેનું દશન, શ્રવણુ, મનન વગેરેનું 
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વિધાન કરે છે, અને આત્મસ્તાનથી સર્વે પદાથેનું જ્ઞાન થાય છે એ પ્રમાણેનું ફ્લ કહે છે (ખૃ- 
૪. પ. €). તેમાં આત્મજ્ઞાનથી સર્વ પદાર્થનું જ્ઞાન કેવી રીતે થાય એ પ્રમાણેની આકાંક્ષા 
ચતાં, “ ષ્રાહાણુદેવતા તેને છોડી દે છે” (ખૂ. ૪. પ. ૭) એ પ્રમાણે આરંભ કરીને “આ જે 
કાંઈ છે તે સવે આત્મા છે” (ખુ. ૪. પ. ૭) એ વાક્ય સુધીમાં “જીવાત્મા જ સર્વ છે? એ 
પ્રમાણે યાસ્રવલ્ક્ય કહે છે. 

ભ્યાર પછી આ શરીરમાં આત્મજ્તાન કેવી રીતે થાય છે એ પ્રમાણે શકા થતાં યાસ- 
વલ્ક્ય પરસ્પરાએ, ખાહ્ય અને અભ્યન્તર એ ત્રણુ પ્રકારનાં દુન્દુભિ, શખ અને વીણા એ 
ત્રણુ દૃષ્ટાન્તો આપે છે (બ્ર. ૪. પ. ૮-૧૦), જે પ્રમાણે વગાડવામાં આવતા દુંદુભિનો અવાજ 
મોટા કો કોલાહુલમાં સંભળાય છે, અને તેમાં દુન્દુભિનું અથવા દુન્દુભિને વગાડવાની કિયાનું 
દશેન કરણુ-સાધન-છે; અને અતુમાનદ્વારા જ્યારે ચિત્ત દામા તે તે શખ્દમાં જાય છે 
ભારે (પ્રયભથી અથવા અન્ય પ્રકારે) તે દુન્દુ દુભિનો સાક્ષાત્કાર થાય છે; લે પ્રમાણે ચેછાદિરૂપ 
જીવાત્માનાં ઓધક કાયેના અતુસંધાનથી જીવાત્માનો સાક્ષાત્કાર થાય છે 


તેમાં “ આત્મા સર્વ શી રીતે' એ શંકા થતાં “તે જેમ” પ ૪. પ. ૧૧-૧૨) એ 
ખે કણિ ડકાઓમાં યાસ્વલ્કય સમાધાન કરે છે કે આત્મામાંથી જ ઉત્પન્ન થએલાં સર્વ નામ 
અને રૂપ તે આત્મામાં જ લય પાસે છે. જ શાક પણુ આત્મા જ છહીય છે, 
આત્માથી ભિનજ્ઞ ખીજું કાંઈ પણુ આવતું ન એ પ્રમાણે “તે જેમ મીઠાનો ગાંગડો ” (ખૂ. 
૪. ૫. ૧૩) એ કણિડકામાં યાસ્રવલ્ક્ય કહે . સ્થિતિદ્શામાં આધેય તરીકે આત્મા કાલ- 
પરિચ્છિન્ન છે-કાયેની ઉત્પત્તિ પછીથી તે કોમનો વિનાશ થાય ત્યાં સુધી આત્મા દેખાય છે- 
એ મતનું નિરાકરણ કરવાને માટે યાસ્વલ્ડય કહે છે કે “ ભૃતોના લય પછીથી ( જીવાત્માનું ) 
કોઈ પણુ સારં બોધક તત્ત્વ નથી” (ખૂ. ૪. પ. ૧૩); અર્થાત્‌ (શરીર વગેરે કાર્ય જ જીવા- 
ત્માનું સ્ાપક રૂપ છે, એટલે જ્યારે શરીરાદિ નામરૃપાત્મક કાયેનો લય થાય છે ત્યારે જીવા- 
ત્માનું ) કાર્યથી ભિન્ન રૂપ કહી શકાય એમ નથી. 


તેમાં તે આત્મા કોણુ એ પ્રકારે વિશેષ જાણુવાની આકાંક્ષા થતાં, જગતથી આત્મા 
ભિન્ન છે એ પ્રમાણે જે કહેવામાં ન આવે તો યાસવલ્ડય છેતરે છે એ પ્રમાણે શંકા થતાં, આ 
શંકાનો પરિહાર કરવાને માટે શ્રૃતિ કહે છે કે “તે બોલ્યા ” (ખૂ. ૪. પ. ૧૪). “ અવિનાર| ” 
(ખૂ. ૪. પ. ૧૪) એ પદ વડે “આત્મા જગદ્રૂપ કાયથી વિલક્ષણ છે? એ વાત સિદ્ધ જ છે 
એમ કહીને યાસવલ્ક્ય “ આત્માને માત્રાઓનો સંસગ થાય છે” (બ. ૪. પ. ૧૪, માધ્યન્ડિન 
પાઠૅ પ્રમાણે ) એ વાડયમાં કહે છે કે આત્માને વિષયના સંબંધથી કૂરીથી સંસાર પ્રાત થાય 
છે. “જે તે આત્માને નથી નેતું” (ખૂ. ૪. પ. ૧૫, માધ્યન્દિન પાઠ પ્રમાણે) યાંથી આરંભ 
ને તે સૈત્રેયીખ્રાહ્મણુની સમાત્તિપયેન્તની કણિડકામાં યાસવલ્ક્ય “ આત્મા વિષે વધારે કહી 
શકાય એમ નથી? એતું કારણુ કહે છે. અર્થાત્‌ ભેદટણ્ટિ હીંચ તો ચક્ષુ રૂપ જ જુવે છે, 
આત્માને જેતુ નથી. 
અરે! (“સવ ખરેખર ખ્રહ્દા જ છે' એ શ્રતિને આધારે ) રૂપ પણ્‌ આત્મા છે-આ 
પ્રમાણે જે શકા થાય તો તેના જવાખમાં યાસ્તવલ્ક્ય કહે છે કે “રૂપાત્મક આત્માને જુવે છે 
છતાં પણુ “ દશેન કરવા યોગ્ય છે? એ પ્રમાણે એ આત્માને નેતો નથી. ” (ખૂ. ૪. પ. ૧૪, 
માધ્યન્દિન પાઠ પ્રમાણે ). દશ્યના-રૂપના-સ્રાનથી આત્માના સ્વરૂપનું સાન ખરેખર થતુ 
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નથી, કારણુ કે આત્મા રૂપથી વિલક્ષણુ છે. આ પ્રમાણે દ્રછા અને દેશ્યના વ્યવહારમાં આત્મા 
વિષેનું અજ્ઞાન હોવાથી, આત્મા વિષેનું સાન વિશેષ રીતે કહી શકાય એમ નથી .એ પ્રમાણે 
કહીને “ન્યાં ખરેખર અન્ય ક હોય” (ખૂ. ૪. પ. ૧૫, માધ્યન્દિન પાઠ પ્રમાણે ) ઇવ્યાદિ 
પૈક્તિઓમાં યાસવલ્ડય કહે છે કે ( સવે આત્મા જ થ યું એ પ્રમાણેનું) ભાત્માનું સાન પ્રાત 
થયા પછી કમે અને કર્તાનો ભાવ જ રહેતો નથી. અર્થાતૂ આ જ આત્મસ્તાન ખરેખર 
અમૃતત્વ-મૌક્ષ-છે. 


(આ પ્રમાણે બૃહદારણ્યક ઉપનિષદમાં વિષયવાડ્યનું તાત્પથે કહીને પૂર્વપક્ષી હુવે 
પોતાનો અભિપ્રાય દર્શાવે છે ઝે) ,મેતરેયીા્ાણમાં આરંભમાં, મધ્યમાં અને અંતમાં જીવનું 
પ્રકરણુ છે એ પ્રમાણે જ જણાય છે છે. _સેત્રેયીખ્રાહ્મણુમાં ્રહ્મનું જે _વણેન છે અને જગતના 
કર્તા તરીકે જે વણુન છે તે ખજન્ઞે વણુનો જીવની સ્તુતિ કરવાને માટે આપવામાં આવેલાં છે. 
વળી, જીવાત્માથી અન્યને ખ્રહ્મ તરીકે તો કહેવું યોગ્ય નથી, કારણુ કે અવિકારિ ખ્રહ્મ કાર્ય- 
રૂપે શી રીતે વિકારિ થાય એ પ્રમાણે અથેનો વિરોધ પ્રાતત થાય છે. તેથી વેદમાં સ્ણિનું 
પ્રતિપાદન કરનારાં વાક્યોનું તાત્પય, મેતેયીખ્રાહ્યણુના ન્યાયથી, ખ્રહ્મથી અન્ય પદાથેમાં રહેલું 
છે એમ સિદ્ધ થાય છે, અને તેથી બ્રહ્મ જગતનું કારણુ નથી, (પણુ જીવથી અધિછિત થએલી 
ગ્રજુલિ જ જગતનું કારણુ છે; એટલે સાંખ્યોનો પ્રકૃતિવાદ જ યોગ્ય છે. ) 


(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે સાંખ્યોનો પૂવપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે વાવચા- 
ન્વયાત્તૂ, વાડય ખ્રહ્યામાં જ ઘટતું હોવાથી, ( સૈત્રેચીખ્રાહ્મણુમાં ખ્રહ્માનું જ વણુન છે. ) મેત્રેયી- 
ખ્રાહ્મણુનું આ વાડ્ય ભગવાનમાં જ ઘટે છે. અહોં જીવના પ્રાધાન્યની ગન્ધ પણુ નથી, (ફે 
જેથી પ્રદુતિવાદની શંકા થઈ શકે.) (સમન્વયાધિકરણુમાં જણાવ્યા પ્રમાણે) સવત્ર ભગવાનનો 
અસ્તિ, ભાતિ અને _પ્રિયત્વરૂપે અન્વય હોવાથી જ જીવનું પણુ પ્રિયત્વ હોય છે, કારણુ કે 
પ્રિયત્વ જ સુખરૂપ છે, (અને સુખ બ્રહ્મરૂપ હોવાથી ખ્રહ્માનો સવેત્ર સમન્વય ઘટે છે), અને 
સર્વ ઉપનિષદોને અનુસરીને જ આ જ અથે કહેવો યોગ્ય છે. “તે પરમાત્માને જ જાણીને 
મૃત્યુને ઓળંગી ન્ય છે” (શે. ૩. ૮), “આનન્દમાંથી જ ખરેખર આ ખધાં પ્રાણીઓ 
જન્મે છે” (તે. ૩. ૬), “ સવૈ જ આત્માઓ ખ્રહ્મમાંથી તણુખાની માફ્‌ક ઉડે છે” (ખૂ. ૨. 
૧. ૨૦), “આજ પરમાત્મા ખરેખર આનન્દ આપે છે” (વે. ૨. ૭) ઇવ્યાદિ હુજારો 
નિઃસંદિગ્ધ ક્રતિઓ વડે ખ્્મનું સ્વરૃપ, બ્રહ્માનું કાયે ( જગત્‌ ) અને ખ્રહ્મના અંશો ( જીવો) નું 
કાં કરવામાં આવ્યું છે; તેથી આ મેત્રેયીખ્રાહ્મણુના નાયી તાત્પયે પણુ ખ્રહ્મમાં જ 
છે એમ માનવું યોગ્ય છે. મારણ કે સવે વ્યવહારનું મૂલ ખ્રહ્મ છે છે એમ પહેલાં (ખર. સૂ. 
એ ૧. ૩૦) કહેવામાં આવેલું છે. (વિષયની સાથેનો સંબંધ જીવને હે હીય છે; અને જીવ 
ષ્રહ્મને આશ્રિત રહેલો હોવાથી તે ) વિષયસંખંધ બ્રહ્મને વિષે (ઉપનિષદમાં ) કહેવામાં 
આવેલો છે; અને વિજ્ઞાતૃત્વ તો ખ્રહ્મનો જ ધમે છે, (તેથી ખન્ઞે રીતે પણુ આ વાડયનું 
તાત્પયે જીવમાં નથી. ) 
આ પ્રમાણે સર્વ વ્યવહારનું મૂળ કારણુ ખ્રહ્ધ હીવાથી ઉપનિષદનું આખુંચ વાક્ય 
(ષ્રહ્મમાં) બરોબર ઘટે છે. તેથી વિષયવાક્ય, ખ્રહ્મામાં બરોબર ઘટતું હૈ હોવાથી, જીવનો બોધ 
કરતું નથી કે જેથી સાંખ્યોનો પ્રષુતિવાદ (ઉપનિષદમાં ) સંભવી શકે. ૧૯ 
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(આરંભમાં ખ્રહ્મથી અભિન્ન રીતે જીવનું જે વણેન છે તે, પરમ.ત્માના 
જ્ઞાનથી સવેનું જ્ઞાન થાય છે એ પ્રમાણેની ) પ્રતિગ્તાને સિદ્ધ 
કરનારું લિંગ છે એમ આશ્મરથ્ય કહે છે. 

(ઉપનિષદમાં વણુવેલું પ્રિયત્વ એ જીવનો ધમ છે, ખ્રહ્મનો નહિ એ પ્રમાણે માનનારા) 
નિયતધમેવાદીઓના મતથી પણુ મેત્રેયીષ્રાહ્માણુ વિષેનો સિદ્ધાન્ત કહેવાને માટે સૂત્રકાર બીજા 
ત્રણુ પક્ષો કહે છે. તેમાં ખ્રહ્મવાદના એકદેશી વાદો છે. તેમાં ભગવાને પોતાનો ભોગ સિદ્ધ 
કરવાને માટે અગ્નિના તણુખાની માફૂક જે ' પોતાનો અંશ પ્રકટ કર્યો તેનું નામ જીવ એમ 
આફશ્મરથ્ય માને છે. અનાદિસિદ્ધ જ જીવ ચેતન્યમાત્ર છે, અને તે શરીરાદિસંઘાતમાં પ્રવિણ 
થઇને (સંસારી થાય છે), અને ચે ચેતન્યમાં ચેતન્યમાત્રથી જ્યારે જીવનો પ્રવેશ થાય છે છે ત્યારે 
મોક્ષ થાય છે એમ ઓડુલોસિ આચાયે કહે છે. જ્યારે કાશકૃત્મ્સ એમ ડહે છે કે આસ- 
ક્તિથી વિષયનો ભોગ કરનારૂં ભગવાનનું જે રૂપ તે જ જીવ છે. આ ત્રણે ય આચાર્યો પોત- 
પોતાના મતને અનુસરીને સાંખ્યમતનો પરિહાર કરે છે. 


મેતેયીખ્રાહ્મણુમાં પુત્ર વગેરે ( લોકિક) પ્રિય પદાર્યોની સાથે ( આત્માના પ્રિયત્વનું ) 
વચન આવેલું હોવાથી ખધુ પ્રકરણુ જીવતું જ છે એમ શંકા કરીને, આઃ્મરથ્ય સમાધાન 
કરે છે કે ઉપનિષદમાં જીવથી જે આરંભ કરવામાં આવ્યો છે તેનું પ્રયોજન ખીજ છે. સૂત્રમાં 
જે વરત્તિજ્ઞાસ્તિરરઃ પદ છે તે છઠ્ઠી વિભક્તિમાં છે. તેનું લિંગ ( અર્થાત્‌ પ્રતિસ્ઞાસિષ્ઠિનું લિંગ. ) 
જવ ખ્રહ્યાનો અંશ ન ખ્રહ્મથી અભિન્ન રીતે તેનો ને ઉપકમ કરવામાં આવેલો છે છે તે 
પ્રતિસ્ઞાસિદ્ધિનું લિંગ છે * એકતા-પરમાત્માના-વિજ્ઞાનથી સવે પદાથનું વિજ્ઞાન થાય છે એ 
પ્રતિજ્ઞા છે. તિ, આગળ સર્વત્વનું જ વણન કરવામાં આવેલું હોવાથી, આરંભમાં યી 
અભિજ્ઞ રીતે જીવનું જે વણુન છે તે “ એકવિસ્તાનથી સવેવિજ્ઞાન' એ પ્રતિજ્ઞાને સિદ્ધ કરે છે 
અર્થાતૂ જેમ જીવ ભગવાન્‌ છે એમ જડ જગત્‌ પણુ બ્રહ્મ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. આ પ્રમાણે 
આશ્મરથ્ય માને છે. (માત્તા વા અરે દ્રછય્યઃ શ્રોલવ્યઃ, ખૂ. ૨. ૪. પ, ઇલ્યાદિ શ્રતિમાં 
જણાવેલા) શ્રવણુ વગેરેનો વિષય તો ભગવાન્‌ જ છે. તેથી , નિથતધેજીવવાદમાં પણુ 
( સેત્રેયીખ્રાહ્માણુમાં ? આરંભમાં આવેલું જીવનું વણ્‌ન દોષ નથી. ૨ 
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(યાજ્નવલ્કયે આપેલા આ ઉપદેશથી મેત્રેચીને મોક્ષ મળ્યો ) તેથી જીવથી 
આરૈભ કરીને ભગવાનના શ્રવણુ વગેરેનું વણુન સંસારભાવમાંથી 
ખહાર નીકળતા જીવનું-સુક્તિમાં જીવ ભગવાન્‌ જ થરો 
એનું-લિંગ છે એમ ઓડુલોમિ કહે છે. 

આની પહેલાંના સૂત્રમાં આવેલું સિર્‌, પદ આ સૂત્રમાં પણુ ચાલુ છે. મેત્રેયી- 
ખ્રાહ્મણુમાં જીવથી આરંભ કરીને ભગવાનનું શ્રવણુ વગેરે કશ્વું એમ જે કહેવામાં આવેલું છે 
તે સસારભાવમાંથી ખહઢાર નિકળતા-સુક્ત થતા-જીવનું લિંગ છે, અર્થાત્‌ સુક્તિમાં જીવ 
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ભગવાન્‌ જ થશે એ સિદ્ધાન્ત જણાવે છે. ને આ પ્રમાણે ન માનીએ તો મેત્રેથીને મોક્ષ 
કેવી રીતે મળે ? સૂત્રમાં આવેલો ટૂત્તિ શખ્દ હેતુવાચક છે, ( અને આ હેતુ તે એ કે મેત્રે- 
ચીને મોક્ષદાયક ત્તાન નેઇતું હતું અને યાસ્તવલ્ડચે જે જ્ઞાનનો ઉપદ્દેશ કર્યો તેનાથી મૈત્રેયીને 
મોક્ષ મળવો જેઈ એ. આ કારણથી યાસ્વલ્કયે જીવથી આરભ કરીને ભગવાનના શ્રવણુ 
વગેરેનું જે વિધાન કર્યું તે એમ દર્શાવે છે કે સુક્તિમાં જીવ ભગવાન્‌ જ થાય છે.) આ વિઘાથી 
મને મોક્ષ મળશે એ પ્રમાણેનો વિશ્વાસ ઉત્પન્ન કરવાને માટે અને પુત્ર વગેરે ગૌણુ પ્રિય 
પદાર્થો ઉપર વૈરાગ્ય ઉત્પન્ન કરવાને માટે સેત્રેયીની આગળ જીવનું વણુન આરંભમાં કશવું 
જેઈએ જ એમ ઓડુલોમિ આચાયે માને છે. તેથી, જીવ સંધાતથી ભિન્ન છે, જીવ અનાદિ- 
સિદ્ધ છે, એ પક્ષમાં પણુ મેત્રેયીખ્રાહ્મણુમાં સાંભ્યોના પ્રકુતિવાદનો પ્રસંગ જ નથી. ૨૧ 


ઝવસ્ચિતેરિતિ જારશાજીત્સઃ ।૨ણરરા 


(“'ખરેખર! આટલું અમૃતત્વ છે? બૂ. ૪. ૫. ૧૫ એ પ્રમાણેના 
ઉપર્સહારર્‌પી ) હેતુને લીધે, આરંભમાં જીવનું જે વર્ણુન છે તે 
( સૈસાર અવસ્થામાં 'પણ જીવ એ ખ્રહ્મની અસુકૅ ) અવસ્થા 
છે એ સિદ્ધાન્તનું લિંગ છે. 

પૂવ સૂત્રમાંથી સિર્ત્તમ્‌ એ પદ આ સૂત્રમાં પણુ ચાલુ છે. જીવ એ ભગવાનની જ 
અવસ્થા છે, ( તેથી આ ખ્રહ્મનું પ્રકરણુ છે. ) તેથી સંસારદશામાં પણુ જીવ ખ્રહ્ધા જ છે, એટલે 
અહીં મેત્રેયીખ્રાહ્મણુમાં સસારમાંથી જીવનું ઉત્કમણુ નથી તેમ ઉપચાર પણુ નથી. નને જીવ 
ષ્રહ્માની અસુક અવસ્થા ન હોય તો પછી “પણુ આત્માના પ્રયોજન માટે સવે પ્રિય થાય છે” 
(ખૂ. ૪. પ. ૬) એ પ્રમાણે કેવી રીતે કહી શકાય ? ખરેખર ! ખ્રહ્માથી અન્ય પદાથેને સર્વ 
પ્રિય હોતું નથી, (અર્થાત્‌ સવભોડતૃત્વ ખ્રહ્મ વિના બીજાને સભવતું નથી.) મોક્ષ તો જ્ઞાન જ 
છે, (કારણુ કે ઉપનિષદમાં ળ્તાવત્‌ અર સત્ઝું અણતત્વમ્‌, બ. ૪. પ. ૧૫, એ પ્રમાણે 
તતતાવત્‌ પદથી પૂવાક્ત સ્ાનનો અતુવાદ કરીને અમૃતત્વ-મોક્ષ-નું વિધાન કરવામાં આવેલું 
છે ), કારણુ કે જ્ઞાન મેળવ્યા પછીથી કાંઈ પણુ કરવાનું રહેતું નથી. કાશશુત્ર્સના મતમાં જીવ 
એ ખ્રહ્મની અવસ્થા છે, અને તેથી તેમનો મત ( જીવ એ ખ્રહ્માનો અંશ છે, અને ઉપપત્તિ- 
પક્ષથી સરવે હમ્મેશાં યથાસ્થિત જ ખ્રહ્મરૂપ છે એ ) શુદ્ધાઠ્વેત સિદ્ધાન્તથી ભિન્ન છે. સૂત્રમાં 
આવેલા ઈતિ શખ્દથી એમ જણાય છે કે “અરે ! આટલું ખરેખર અમૃતત્વ છે” (ખૂ. ૪. 
પ. ૧૫) એ પ્રમાણેનો ઉપસંહાર “સતાન જ મોક્ષ છે' એ પક્ષનો હેતુ છે, ( અર્થાત્‌ ઉપનિ- 
ષદમાં આવેલો ઉપસેહઢાર “ સાન જ મોક્ષ છે? એ મતને અને કાશમૃત્સનના સર્વ મતને સિદ્ધ 
કરૈ છે. ) આ પ્રમાણે કાશકૃત્સ્સ માને છે. 

તેથી આરંભમાં જીવનું જે વણન છે તે “જીવ એ ભગવાનની જ અસ્નુક અવસ્થા છે? 
એ પક્ષનું લિંગ છે. તેથી મૈત્રેયીબ્રાહ્મણુથી પણુ જીવની દ્વારા સાંખ્યોનો પ્રકુતિકારણુવાદ સિદ્ધ 
થતા નથી એમ સિદ્ધ થયું. ૨૨ 


૧. ૪. ૨૩ ] પ્રકૃતિશ્ર અધિકરણ ઉ૪પ 


પ્રકુતિશ્ર અધિકરણુ 





આ પ્રમાણે (સાત અધિકરણોમાં ) જગતનું કારણુ પ્રકૃતિ છે એ સાંખ્યોના મતનું 
નિરાકરણુ કરીને જગતનું કારણુ બ્રહ્મા જ છે એ પ્રમાણે ને કે સિદ્ધ થયું છે, છતાં પણુ અધે- 
જરતીયન્યાયથી-એક ભાગ સ્વીકારવો અને ખીને ભાગ ત્યાગ કરવો એ ન્યાયથી-ખ્રહ્યને 
જગતનું નિમિત્તકારણુ માનવું અને સાંખ્યોના પ્રધાનને ઉપાદાનકારણુ માનવું એમ ખન્નેને- 
ખ્રહ્મા અને પ્રધાનને-કારણુ તરીકે સ્વીકારવાના પક્ષનું ખંડન કરવાને માટે સૂત્રકાર આ આઠંમા 
અધિકરણુનો આરંભ કરે છે 

વજતિશ્ર વતિજ્ઞાટણાન્તાનુપરોધાત્‌ ।શાણરર્‌। 
(ખ્રહમ ) સસવાયિકારણ્‌ અને (નિસિત્તકારણ 'પણ) છે, કારણ કે 
એ રીતે પ્રતિજ્તા અને ટૃણાન્તને બાધ આવતો નથી. 

( પૂર્વપક્ષ ) અરે ! ખ્રહ્મ જગતનું કારણુ છે એ વાતનું અમે ખંડન કરતા નથી, કારણુ કે 
તે વાત શ્રૃતિમાં સિદ્ધ છે; પણુ ( અમારૂં કહેવું આટલું જ છે કે ) જગતત્તું ઉપાદાનકારણુ તો 
( સાંખ્યોની ) પ્રકૃતિ જ છે, કારણુ કે ્રિગુણાત્મક જગતરૂપી કાર્ય અને ત્રિગુણાત્મક પ્રજુતિ- 
રૂપી કારણુ એ બેની વચ્ચે ભેદ નથી. કાય, ખરેખર, ઉપાદાનકારણુના જેવું જ હોય છે 
જગતના ઉપાદાનકારણુ વિનાનું બીજું ખધું-નિમિત્તકારણ્‌- ,ભલે, ભગવાન્‌ હૈ હીય. વળી, સમન 
વાયિકારણુ અને નિમિત્તકારણુનો ભેદ તો જરૃરનો છે. કમેકાણ્ડમાં પણુ | ધસમાં-યસમાં-શ્રૃતિ 
અને સ્મૃતિનો સમવાય સ્વીકારવામાં આવે છે (અને ત્રત્વિને વગેરેને નિમિત્તકારણુ સ્વીકાર- 
વામાં આવે છે), તે પ્રમાણે ખ્રહ્વવાદમાં પણુ સાંખ્યસ્મૃતિમાં જણાવેલી પ્રકૃતિ ( જગતનું ) 
સમવાયિકારણુ છે અને ખ્રહ્ધા નિમિત્તકારણુ છે છે એમ જ સ્વીકારવું જોઈ, એ. 

(સિદ્ધાન્ત) આ પ્રમાણે પૂર્વપક્ષ પ્રાસ થતાં સૂત્રકાર કહે છે કે પ્રરુતિશ્વ, ઉપાદાન- 
કારણુ | અને ( નિમિત્તકારણુ.) નિમિત્તકારણુ અને સમવાયિકારણુ ખ્રહ્મ જ છે. સૂત્રમાં પ્રરતતિ 
પદનો પ્રયોગ હોવાથી, ( અને પ્રજતત્તિનો રૂઢ અથે સમવાયિકારણુ અને યોગિક અથે નિમિત્ત- 
કારણુ થાય છે ), સૈયાયિકોઓની સ્મૃતિમાં સિદ્ધ થએલા તૃતીય કારણુ-અસમવાયિકારણુ-ના 
સંયોગાદિ સવે ધર્મો અહીં કહેવામાં આવ્યા છે. સૂત્રમાં આવેલા સરકારથી “ત્યાં” (ભાગ. 
૧૦. ૮૫. ૪) ઇવ્યાદિ સર્વનો સંગ્રહુ થાય છે. 

(પ્રશ્ન) આ પ્રમાણે શાથી ? 

(ઉત્તર) સૂત્રકાર કહેછે કે ત્રતિશારદાન્સાસુપરોધાત્‌, પ્રતિજ્ઞા અને દણાન્તને ખાધ 
આવતો નથી તેથી. પ્રતિજ્ઞા આ પ્રમાણે છેઃ-“ એ ઉપદેશ ત પૂછથો છે કે જે ઉપદેશ વડે 
ન સંભળાએલું સંભળાઈ જાય છે, ન મનન કરાએલું મનન કરાઈ જય છે, ન ર લું જણાઈ 
જાય છે?” (છા. ૬. ૧. ૨, ૩). દૃષ્ટાન્ત આ પ્રમાણે છેઃ -“જેમ મૃત્તિકાનો એક પિણડ 
જાણુવાથી મૃત્તિકાનું ખનેલું સવૈ જણાઈ નાય છે” ઇત્યાદિ (છા. ૬. ૧. ૪--૬). પ્રતિજ્ઞા અને 
દેણાન્તને અતુપરોધ, ખાધ ન આવે એમ, હોવાથી (ખ્રહ્મ જગતનું ઉપાદાન અને નિમિત્ત- 
કારણુ છે. ) સમવાયિકારણુના જ્ઞાનથી ખરેખર કાર્યનું સાન થાય છે. જેમ ઉપકુમ અને ઉપ- 

સહાર એ દ પ એક સિદ્ધ થતાં તે બેમાંથી એક પણુ ગૌણુ બનતું નથી તેમ અહીં 
અણુ. 


ઉ૪૬ અણભાખ્યાનુવાદ [ ૧. ૪. ૨૪ 


પણુ પ્રતિસ્ના અને દષ્ટાન્ત એ બેમાંથી એક પણુ ગોણુ નથી એ દર્શાવવાને માટે સૂત્રમાં 
પ્રતિસ્ા અને દેષણાન્ત એ બેનું કથન છે. સૂત્રમાં હેતુ તરીકે કફૂષ્ત “ પ્રતિજ્ઞો? આપવામાં આવી 
હોત, અર્થાત્‌ સૂત્રકારે ફક્ત મતિશાઝુપસેધાતલ્‌ એ પ્રમાણે કહ્યું હોત, તો અદેષ્ટટદ્રારા, યોગજ- 
પ્રયાસત્તિથી, યોગની શક્તિથી થતા પ્રત્યક્ષથી, પણુ એકવિસ્ઞાનથી સવેવિજ્ઞાન થાત; (પરંતુ 
તેથી “ખ્રહ્મ એ જગતનું સમવાયિકારણુ છે' એમ સિદ્ધ થાત નહિ.) ને સૂત્રમાં હેતુ તરીકે 
ફક્ત “દષ્ઠાન્ત' આપવામાં આવ્યું હોત, અર્થાત્‌ સૂત્રકારે ફક્ત ₹છણાન્તાઝુપસેધાત્‌ એ 
પ્રમાણે કહ્યું હોત, તો ( સવ સત્‌ છે; રોયત્વને લીધે એ પ્રમાણેના ) અનુમાનપ્રકારથી એક- 
વિસ્ાનથી સર્વવિજ્ઞાન થાય, અને ને તેમ થાય તો બ્રહ્મ સેયત્વાદિરૂપ સર્વસાધારણુ ધમેવાળુ 
થાય, પણુ જગતનું સમવાયિકારણુ થાય નહિ, પણુ ન્યારે પ્રતિજ્ઞા અને દષ્ટાન્ત એ ખન્ને 
હેતુ તરીકે આપવામાં આવે ત્યારે પ્રત્યક્ષ પદાથેને લીધે જ “ એકવિજ્તાનથી સવેવિસ્ઞાન થાય? 
એ પ્રતિજ્ઞા ઉપરથી “બ્રહ્મ જગતનું સમવાયિકારણુ છે, ( સાંખ્યોની પ્રદુતિ સમવાયિકારણુ 
નથી ), એમ સિદ્ધ થઈ શકે છે. 

કાર્ય અને કારણુ એ બે એક ખીજાથી ભિજ્ઞ અને અભિજ્ઞ છે એ મતનું નિરાકરણુ 
કરવાને માટે મૃત્તિકાનો પિણ્ડ, સોનાની લગડી અને નખ કાપવાની લોઢાની નરેણી એ ત્રણુ 
દાખલાઓ આપવામાં આવેલા છે. (છા. ૬. ૧. ૪-૬). ( અર્થાત્‌ કાયે અને કારણુ એ બે 
વચ્ચે અભેદ છે, અને જુદી જુદી અવસ્થામાં આવેલા કારણુને જ જુદા જુદા કાય તરીકે 
કહેવામાં આવે છે એમ સિદ્ધાન્ત છે.) આ પ્રમાણે હોવાથી, કોઈ પણુ કાર્યમાં કોઈ પણુ 
વિશિછ અવસ્થામાં ભગવાનનું જ્ઞાન થાય તો પછી સર્વ કાર્યોમાં જુદી જ્નુદી અવસ્થાઓમાં 
રહેલા ભગવાનનું સ્તાન થાય છે, અને સવ કામે ભગવાનથી અભિજ્ઞ છે એમ પણુ સાન થાય 
છે. અનેક પદાર્થોમાં રહેલો (ઘટત્વ, પટત્વ, આત્મત્વ જેવો ) સામાન્યધમે ખ્રહ્માને વિષે 
સંભવતો નથી એ દર્શાવવાને માટે શ્રૃતિ કડે છે “ (ઘડાનું પહોળી તળીયું વગેરે જે ) વિકાર 
છે તે વાચિકકિયારૂપી છે, (કાંઈ કારણથી વ્યક્તિનો ભેદ સિદ્ધ કરનારો નથી), ક્ક્ત નામ છે, 
( પદાથેના સ્વરૂપનો ભેદ દર્શાવનાર નથી ).” (છા. ૬. ૧. ૪-૬). જગત્‌ મિથ્યા છે એ મતનું 
નિરાકરણુ કરવાને માટે શ્રતિ કહે છે કે “ મૃત્તિકા એ પ્રકારે જ” (છા. ૬. ૧. ૪), અર્થાત્‌ 
ખ્રહ્ઘાત્વથી જ જગત્‌ સત્ય છે, ખીન્ઝે પ્રકારે ( ઘટાદિરૂપે અથવા જાતિરૂપે અથવા અવાન્તર- 
ઉપાદ્યનરૂપે ) નહિ. ( બ્રહ્મત્વરૂપી ) સામાન્ય નથી એ પ્રમાણે શ્રતિ આગળ ઉપર “ત્રણુ 
રૂપો?” (છા. ૬. ૪. ૨-૪) એ સ્થળે સ્પષ્ટ રીતે જ ખુલાસો કરશે. ( અર્થાતૂ તેજ, જલ અને 
અન્ન એ ત્રણ રૂપો જ સત્ય છે એમ શ્રૃતિમાં કહેલું હોવાથી જુદ્દાં જુદાં રૂષોવાળા પદાથો 
ષ્રહ્મ જ છે એમ સિદ્ધ થાય છે, અને તેથી ખ્રહ્મ વિના બીને કોઈ સ્વતંત્ર પદાથે સંભવતો 
નથી એટલે ખ્રહ્મત્વ નામનું સામાન્ય સંભવતું નથી. ) 

તેથી ખ્રહ્મરૂપે સત્ય જગતનું ખ્રહ્ઘા જ સમવાયિકારણ્‌ છે એમ સિદ્ધ થાય છે. દેહ વિષે 
આત્માની ખુદ્ધિ થવી તે તો, વિકારખુદ્ધિ હોવાથી, દોષ જ છે; (આ પ્રમાણે શ્રૃતિ પોતે કહે 
છે અને) શ્રૃતિનું સામરથ્ય-શ્રતિ જે ઉપદેશ કરે તે-પ્રમાણુ છે એમ (પહેલાં ) કહેવામાં 
આવેલું છે. તેથી ખ્રહ્મ જ ( જગતનું ) સમવાયિકારણુ છે, ( સાંખ્યોની ) પ્રકુતિ નહિ. ૨૩ 

ઝમિષ્યોપરેરાસ્ત 1૬ારારફા 


અને (હું આ પ્રમાણે સ્રછિ કરીશ એ પ્રકારનો ) વિચાર શ્રતિમાં 
કહવામાં આવેલો છે તેથી. 


૧.૪.૨૫] : પ્રગૃતિશ્ચ અધિકરણ ૧૪૭ 


સૂત્રકાર (પૂર્વ મતના સમર્થનમાં ) બીજું લિંગપ્રમાણુ આપે છે. “ પરમાત્માએ કામના 
કરી કે હું બહુ થાઉં, પ્રજા કરૂ” (તે. ૨. ૬) એ શ્રૂતિમાં જે કામના છે તે , પરમાત્માનું 
અભિધ્યાન-વિચાર, સંકલ્પ-છે. પરમાત્મા આમકામ-જેમની ખષી ઇચ્છાઓ 'પૃણુ થએલી છે 
એવા-છે, એટલે તેમને કામના-ઇચ્છા- સભવતી નથી; [; ( તેથી કામનાનો અથે સંકલ્પ અથવા 
વિચાર ફરવાનો છે. ) પરમાત્માનો આ સેકલ્પ સણ કરવાને માટે શ્રતિમાં કહેવામાં આવેલો 
છે. “હું બહુ થાઉ” (વે. ૨. ૬) એ ક્ૃતિમાં પરમાત્માને “હું પોતે જ ખઢુરૃપે થાઉં” એ 
પ્રકારનો સંકલ્પ થયો છે. તેથી જે જગત્‌ ઉત્પન્ન કરવામાં આવ્યું છે છે તે. પરમાત્મા પોતે જ 
થાય છે, ( અને આ રીતે ખ્રહ્ય જગતનું, સમવાયિકારણ ખને છે. સુવણુનાં અનેક રૂપો તો 
ખધાં સુવણેનાં કાર્યોમાં મૂળ પદાથ સુવણ્‌ હોય તો જ સંભવી શકે છે. વળી, ખ્રહ્મમાં અધ્યાસ 
સંભવિત નથી, અને (બ્રહ્મ જે માયાથી જગત્‌ ઉત્પન્ન કરે તો ખરહમનું જગત્કતૃત્વ ) ગોણુ થઈ 
જવાનો પ્રસંગ આવે, ( તેથી યોગીઓ જે પ્રમાણે માયાથી અનેક રૂપો ધારણુ કરે છે તે 
પ્રમાણે ખ્રહ્મ માયાથી ખટ રૂપો ધારણુ કરતું નથી.) યોગીઓને મુખ્ય પ્રકારે, વાસ્તવિક રીતે, 
ખહુ રૂપો ધારણ્‌ કરવાનું ખરેખર સંભવતું નથી, કારણુ કે ખ્રહ્ધામાં સર્વ પદાર્થો થવાની શક્તિ 
રહેલી હોવાથી જ્યાં સુધરી સખ્ય વસ્તુ સંભવતી હૌય ત્યાં સધી ગૌણ વસ્તુની કલ્પના કરવી 
એ અયોગ્ય છે. “આ બધુ જે છેતે આ આત્મા છે” (ખૂ. ૨. ૪. ૬) એ શ્રૃતિમાં કાયને- 
જગતને-ખ્રહ્મ તરીકે જે વણેુવવામાં આાલ્યુ છે તે, જગતનું મૂળ ઉપાદાનકારણુ રહા હોય 
તો જ, સંભવે છે, અન્ય પ્રકારે નહિ, (તેથી ખ્રહ્મ જ જગતનું સમવાયિકારણુ છે એમ 
સિદ્ધ થાય છે. ) 

(હવે ભાષ્યકાર સૂત્રનો ખીજને અથે આપે છે.) અથવા તો “આ બધું ખરેખર ખ્રહ્યા 
છે, કારણુ કે આ બધુ જગત્‌ ખ્રહ્મમાંથી ઉત્પન્ન થએઠું, તેમાં લય પામનારૂં અને તેમાં સ્થિતિ 
કરનાર છેઃ આ પ્રમાણે મે રાગદ્વેષાદિરહિત થઈ ને ઉપાસના કરવી.” (છા. ૩. ૧૪. ૧) આ 
પ્રમાણે ખ્રહ્માનું જગદ્રપે અભિધ્યાન-ઉપાસના-કરવી એમ ક્રૃતિમાં ઉપદેશ કરવામાં આવેલો 
છે. અને આ પ્રમાણેનો ઉપદેશ, ખ્રહા જગતતું સમવાયિકારણુ હીય તો જ, ઘટે છે. સૂત્રમાં 
આવેલો સ્તકાર “ઝેટલાક અભેદસ્ઞાનથી, કેટલાક ભેદજ્ઞાનથી અને કેટલાક ખીજા અનેક 
પ્રકારથી વિશ્વરૂપ મને ભજે છે” (ભ. ગી. ૯. ૧૫) એ વચનનો બોધ ફરે છે. ૨૪ 
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અને સાક્ષાત્‌-ક્રતિસાં જન ખ્રહ્મમાંથી જગતની ઉત્પત્તિ અને 
ખ્રહ્મસાં જ તેનો લય એ ) બન્ઞેનું વણુન છે તેથી 
(ખ્રહ્મ જગતનું સસમવાયિકારણુ છે. ) 

સૂત્રકાર [લેંગપ્રમાણુ આપીને હવે શ્રૃતિપ્રમાણુ જ આપે છે. સાક્ષાતૂ-શ્રતિમાં જ-ખ્રહ્વા 
જગતત્ું સમવાયિકારણુ છે એમ કહેવામાં આવેઠછું છે. સૂત્રમાં આવેલો સ્તકાર કહે છે કે 
સ્મૃતિમાં પણુ (તે પ્રમાણે કહેવામાં આવેલું છે. ) 

શ્રતિમાં કેવી રીતે કહેવામાં આવ્યું છે ?-આ પ્રમાણે જે પ્રશ્ન થાય તો તેના ઉત્તરમાં 
સૂત્રકાર કહે છે કે ઝમયાજ્ઞાનાત્‌, ખન્ઞેનું-સૃખિ અને પ્રલયતું-પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલું 
છે તેથી. ખ્રહ્મમાંથી જગતની ઉત્પત્તિ અને ખ્રહ્મમાં જ જગતનો પ્રલય થાય છે એમ શ્રૃતિમાં 
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પ્રતિપાદન કરવામાં આવેલછું છે. “ આ બધાં ( સ્થાવર જંગમ ) ભૂતો આકાશમાંથી-પરમાત્મા- 
માંથી- જ ઉત્પન્ન થાય છે, અને આકાશ-પરમાત્મા-પ્રતિ લય પામે છે” (છા. ૧. ૯. ૧) 
એ પ્રમાણે શ્રતિ કહે છે. અને “હું આખા જગતની ઉત્પત્તિ અને પ્રલય છું ” (ભ. ગી. ૭. ૬) 
એ પ્રમાણે સ્ક્ૃતિ કહે છે. આ પ્રલયત્ર]ું વણુન કરનારા આકાશવાડ્યમાં (છા. ૧. ૯. ૧) ખ્રહ્ા 
જગતનું (ફક્ત ) નિમિત્તકારણુ છે એ વાત સંભવતી નથી, કારણુ કે સુવણું વગેરેમાં તે 
પ્રમાણે જવામાં આવે છે; ( અર્થાત્‌ સુવણુમાં સોનાની લગડીનો લય થાય છે અને તેમાંથી 
નીકળે છે, એટલે સુવણું એ સોનાની લગડીનું સમવાયિકારણુ ખને છે; તેવી રીતે ખ્રહ્મામાં 
જગતનો લય થવાથી અને ખ્રહ્મમાંથી જગતની ઉત્પત્તિ થવાથી ખ્રહ્મ જગતનું સમવાયિકારણુ 
છે એમ સિદ્ધ થાય છે.) આ પ્રમાણે સુવણું વગેરેમાં જણાવેલા લોકિકે ન્યાયથી અને શ્રૃતિમાં 
જણાવેલા વેદિકન્યાયથી આ ખાખત સાક્ષાત્‌ સિદ્ધ થાય છે. તેથી ભગવાન્‌ જ જગતનું સમ- 
વાયિકારણુ છે, ( સાંખ્યોની પ્રકુતિ નહિ.) ૨૫ 


ઝ્ાલ્સજનતેઃ પરિળાસાત્‌ ।શાણરથ૬ 


(ખ્રહા) પોતે જ પોતાને (જગદૂપે) કરે છે (એ પ્રમાણે શ્રતિમાં પ્રતિ- 
"પાદન કરવામાં આવેલું છે) તેથી (બ્રહ્મ જગતનું સમવાયિકારણ્‌ છે ); અને 
(ખ્ૃહયા) કાયેર્પે પરિણામ "પાસે છે તેથી (બ્રહ્મ પોતે ડર્તા અને કમ એ 
બન્નેય છે; અર્થાત્‌ બ્રહમ બન્ને ય-નિસિત્તકારણુ અને ઉપાદાનકારણ-છે.) 


(શકા) અરે! “તે પરમાત્મા જ સવ ઉત્પન્ન કરે છે; તે જ રક્ષણ કરે છે અને નાશ 
કરે છે? (ભાગ. ૪. ૧૧. ૨૫) એ વાય્યમાં પરમાત્મા જગતનો કર્તા--જગતનું નિમિત્ત- 
કારણુ-છે એ પ્રમાણે જણાય છે, તેથી આકાશાદિવાડ્ય (છા. ૧. ૯. ૧) પણુ ગૌણુ થઈ જશે, 
( અર્થાત્‌ આકાશાદ્િવાડયમાં વણેવેલું બ્રહ્મનું સમવાયિકારણુત્વ ગૌણુ થશે. ) 

(ઉત્તર) આ શંકાનું નિરાકરણુ કરવાને માટે સૂત્રકાર કહે છે કે આત્મજતેઃ, ખ્રહ્ધ 
પોતે જ પોતાને કરે છે તેથી; “તે ખ્રહ્મે પોતે જ પોતાને ( જગદ્રપે ) કર્યું ” (તે. ૨. ૭) એ 
પ્રમાણે ખ્રહ્મ પોતે જ કમે અને કર્તા ખન્ઞેય છે તેથી ( ખ્રહ્મ જગતનું નિમિત્ત અને ઉપાદાન 
કારણુ છે. ) અને “તેથી તે-ખ્રહ્ધો ઉત્પન્ન કરેલું જગત્‌-સુષુત કહેવાય છે” (તે. ૨. ૭) એ 
શ્રતિમાં સુજુત-સારી રીતે કરેલું-એ પ્રમાણે વચન હોવાથી ખ્રહ્મે કરેલી જગતની ઉત્પત્તિ 
અલોકિક છે; ( અર્થાત્‌ ખ્રહ્મ પોતે જગદ્રપે પરિણામ પામ્યું છતાં પણુ પોતે અવિકારિ રહે છે 
એ પ્રમાણે આ અલોકિકે પ્રકાર છે.) ક 


આ પ્રમાણે છે છતાં પણુ ( અવિજુતપરિણામવાદનું ) જ્ઞાન આપવાને માટે સૂત્રકાર 
ચુક્તિ આપે છે કે પરિળાત્ત્‌, (જગત્‌ બ્રહ્મનું ) પરિણામ છે તેથી. ખ્રહ્મ કાયે-જગતૂ-રૂપે 
પરિણામ પામે છે. સુવણ્‌ અવિકૃત જ-કોઈ પણુ પ્રકારના ફેરફાર વિના જ-પરિણામ પામે છે, 
અને ખીન્ત બધાં સુવણેના જેવાં દ્રવ્યો પણુ અવિદૃત જ પરિણામ પામે છે. (“હં બહુ થાઉં, 
પ્રજા કરૂં” એ શ્રૃતિમાં, લે. ૨. ૬, જણાવેલી ખટુભવનરૃપી) વૃદ્ધિ અલોકિક હોવાથી તેજ 
વગેરેએ કરેલું પક્ષિણુ, જગતનું સમવાચિકારણ્‌ બ્રહ્મ હોય તો જ; ઘટે છે. ( દૂધરૂપી પૂર્વ 
અવસ્થામાંથી દહોંરૂપી બીજી અવસ્થા થવી તેનું નામ વિકાર, અને આવો વિકાર ખ્રહ્મની ખહુ- 
ભવનકિયામાં હીય છે તેથી ખ્રહ્ધા અવિષુત રહીને જ પરિણામ પામે છે એમ શી રીતે કહેવાય ? 


૧. ૪. ૨૭] પ્રકૃુતિશ્ર અધિકરણ ૧૪૯ 


આ શંકાનું સમાધાન કરતાં ભાષ્યકાર કહે છે કે ) ખ્રહ્માની પૂવે અવસ્થાનો ( ખહુભવનરૂપે ) 
જે ફેરફાર થાય તે તો, “હું ખહુ થાઉં ” (તે. ૨. ૬) એ કાર્યપ્રતિપાદક શ્રતિને અનુસરીને# 
સ્વીકારવો નઈ એ. ( અર્થાત્‌ દૂધ જ્યારે દહીંરૂપે પરિણામ પામે છે ત્યારે તેમા ગન્ધ, રૂપ 
વગેરેનો જે વિકાર, ફેરફાર, થાય છે તે વિકાર ખાહ્માને વિષે સ્વીકારવા જેવો નથી, પણુ ખહ- 
ભવનરૂપી વિકાર તો ખ્રહ્મ વિષે સ્વીકારવામાં વાંધો નથી, કારણુ કે શ્રૃતિ પોતે જ તેનું પ્રતિ- 
પાદન કરે છે. ) અને સૂત્રકાર પોતે જ આગળ ઉપર કહેશે કે “પણુ શ્રૃતિ છે તેથી; કારણ 
કે આ વિષયનો આધાર શ્રૃતિ છે” (ષ્ર. સૂ. ૨. ૧. ર૭). અને બીન્ત યુક્તિમૂલક દૂષણોનો 
સૂત્રકાર ( બીજા અધ્યાયના ખીજા પાદમાં ) પરિટઠાર કરશે. તેથી આ જગદ્રપી કાર્ય ખ્રહ્માના 
પરિણામરૂપે છે, એટલે ખ્રહ્મ જ જગતનું સમવાયિકારણુ છે, ( સાંખ્યોની પ્રકૃતિ નહિ), 
એમ સિદ્ધ થયું. ૨૬ 
ચોૉનિશ્ર દિ મીયતે ।શણરખ૭ા 
અને યોનિ ( પણુ બ્રહ્મ જ છે ), કારણુ કે શ્રતિ કહે છે. 
ચેતન પદ્યર્થોને વિષે કાંઈક રૉકા કરીને સૂત્રકાર તેનો પરિહાર કરે છે. 

(શકા) અરે ! જડ પદાર્થોનું સમવાયિકારણુ ભલે એકલું ખ્રહ્મ હો !, પણુ ચેતન પદા- 
ચોંમાં તો યોનિ અને ખીજ એ ખજ્ઞેય સમવાયિકારણ્‌ તરીકે જેવામાં આવે છે; અને ભગવાન્‌ 
પુરુષરૂષ હીવાથી યોનિરૂપ પ્રકુતિ ( ચેતન પદનું ) સમવાયિકારણ થાવ, કારણ્‌ કે ચેતન 
પદાર્થોનું શરીર શુક અને લોહીનું ખનેલું છે. 

(ઉત્તર) આ પ્રમાણે શંકા કરીને સૂત્રકાર તે શેકાનો પરિષ્ઠાર કરે છે. યોનિ પણુ 
ખ્રહ્મ જ છે. સૂત્રમાં આવેલો ત્તકાર (જગતનું સમવાયિકારણ શક્તિ છે એ ) શાક્તવાદ્નું 
નિરાકરણુ કરવાને માટે છે. આ વિષયમાં સૂત્રકાર યુક્તિ અને શ્રૃતિનું પ્રમાણુ આપતાં કહે છે 
કે છિ નીચતે, કારણુ કે યુક્તિ અને ક્રતિ કહે છે. 


જ્જ 


તેમાં યુક્તિ આ પ્રમાણે છે. “હે સામ્ય ! આ પહેલાં સત્‌ જ હતું; એક જ, અદ્વિતીય 
હતું” (છા. ૬. ૨. ૧) આ શ્રતિમાં જગતની ઉત્પત્તિ પહેલાં એક જ બ્રહ્મ હતું એમ કહે- 
વામાં આવ્યું છે. “આકાશમાંથી જ” (છા. ૧. ૯. ૧), “ ખરેખર આનન્દમાંથી જ” (તે. 
૩. ૬) ઇત્યાદિ ક્રલતિઓમાં અવધારણુ દર્શાવનાર ળ્વ-જ-પ૫૬ હોવાથી એમ જણાય છે કે 
જગતનું કારણુ ખ્રહ્મ વિના ખીજ કોઈ (પ્રકૃતિ જેવો) પદાથે નથી. નને ખ્રહ્મથી અન્ય પદથેની- 
પ્રકૃતિ જેવા પદાથેની-જગત્‌ ઉત્પન્ન કરવામાં અપેક્ષા રહે તો ( અદ્દેતને ખહ્લે) દ્વેત થઈ 
જવાનો પ્રસંગ આવે. 

અને શ્રુતિમાં પણુ આ જ કહેવામાં આવ્યું છે. “કર્તા, ઈશ, પુરુષ, ખ્રહ્મ, યોનિ એને 
(જ્યારે સાધક જુવે છે )” (સુણ્ડ. ૩. ૧. ૩), અને “જેને ડાહ્યા માણુસો પ્રાણીઓની 
ચોનિરૂપે જુવે છે” (સુણ્ડ. ૧. ૧. ૬) આ પ્રમાણે શ્રૃતિ કહે છે. “મહત ખ્રહ્મ મારી યોનિ 
છે અને તેમાં હું ગભેને મૃદુ છું” (ભ. ગી. ૧૪. ૩), અને “તેમની યોનિ મહત્‌ બ્રહ્મ છે 
અને હું ખીજ સૂફનાર પિતા પું” (ભ. ગી. ૧૪. ૪) આ પ્રમાણે સ્મ્રતિ છે. અક્ષર થહ્ય 
અને પુરુષોત્તમ એ બે ભાવથી યોનિ અને પિતા એ ખે દછષિ સંભવે છે; ( અર્થાતૂ અક્ષરખ્રહમ 
યોનિ છે અને સુરુષોત્તમ પિતા છે, એટલે એક જ ખ્રહ્મ બે ન્નુદી નનુદી દષ્ટિથી બન્નેય થઈ 


૧૫૦ અણુભાષ્યાનુવાદ [૧.૬ ૪.૨૮ 


શકે છે.) તેથી યોનિ પણુ અને પુરુષ પણુ ભગવાન્‌ છે; સવે, વીર્ય-ગભે-, અને જીવ- 
મહત્‌ ખ્રહ્મ-પણુ ભગવાન્‌ છે. સવ ભગવાન્‌ છે-એ વાત “આ જે આત્મા છે તે આ સવે 
જે? (ખબ. ૨. ૪. ૬) એ સ્થળે સિદ્ધ થએલી છે. 


તેથી કોઈ પણુ અશમાં સાં'ખ્યોની પ્રદૃતિનો જગતના કારણુ તરીકે પ્રવેશ નથી, અને 
તેથી સાંખ્યમત ઉપનિષદમાં પ્રતિપાદિત નથી એમ સિદ્ધ થયું. ૨૭ 


એતેન સર્વે અધિકરણુ 


તતતેન સર્વે 5વાલ્યાતા વ્યાશ્ઘાતાઃ ।શાણર૮ા 
આથી સર્વ વાદોનું નિરાકરણુ કરવામાં આવ્યું, નિરાકરણુ કરવામાં આવ્યું. 


ખ્હ્માવાદ વિનાના બધા વાદો અવેદિક અને વેદવિરુડ્ડ છે એમ સૂત્રકાર કહે છે. આથી- 
ઠ્હ્માવાદનું સ્થાપન કરીને સાંખ્યમતતું નિરાકરણુ કરવાથી-પાતંજલ વગેરે સવે વાદોનું ખંડન 
થઈ ગયું. આ ખંડન એ કે આ ખધા વાદો અવદિક અને નિરુપયોગી છે. જે લોકો વૈદિક છે 
તેમને તો વેદ ખરૅખર પ્રમાણુ છે. અને આ વેદના અથેમાં જરા પણુ વ્યાયુલતા થતાં ખીજા 
ખધા વાદો બ્રાન્તિથી જ થએલા છે એમ સિદ્ધ થાય છે. બીન ખધા વાદોનું નિરાકરણુ 
સુગમતાને માટે વિસ્તારથી આગળ ખીન્ન અધ્યાયમાં કહેવામાં આવશે. સૂત્રમાં વ્યાલ્યાતતાઃ 
ટ્યાલ્યાતાઃ એ પ્રમાણે વ્યાલ્યાસાઃ પદની જે આવૃત્તિ છે તે દર્શાવે છે કે આ પ્રથમ 
અધ્યાય સમાસ થયો, ૨૮ 





પ્રથસાલેયાય સમાસ. 
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દજ* વ્રજભાષામાં કિંબ રૂ. ૦-૪-૦ 
૩ નિખંધાન્તગંત ભાગવતાધ્યાર્થઃ-શ્રીગોકુલરાય ભટ્ટ ફત 
ગ્રુજરાતી ભ્રાષાન્તર સાથે ડિંન રૂ. ૦-૯-૦ 


૪ નિખંધ તૃતીય સ્કંધ ટીપ્પણી-શ્રી કલ્યાણુરાયજ ડત કિંન રૂ. ૦-૮-૦ 
પ સહુસરલોકી ભાવના-ગુજરાતી ભ્રાષાન્તર તથા વિરતૃત 


ઉપોદૂધાત સાથે ડિંન રૂ. ૧-૮-૦ 

“૬ વર્ષોત્સવનાં ફીતેન- કિં રૂ।. ૫-૧૨-૦ 
૭ અણુભાષ્ય વિગરણુ-શથ્રી ગીરિધરજી કૃત પ્રથમ અધ્યાય ડિંન રૂ. ૬-૦-૧૦ 
૮ વંશાવળી-શ્રીમટ્ક્ૃભ્નાચાયેજના વૈશની વૈશાવળી ડિંન ર્‌।- ૧-૪-૦ 
હ તત્વદીપ નિબંધ-શાસ્રા્થે મફરણુ કિ૦ રૂ! ૪-૦-૦ 
૧૦ લૃત્લવદીપ નિબંધ-સવેનિર્ણુય પ્રકરણ ફિંન રૂ. ૫-૦-૦ 
૧૧ સત્સિદ્ધાન્ત માતેડ ફિંબ રૂ. ૫-૦-૦ 
૧૨ અથવણુ નારાયણોપનિષદ્‌ ફિંબ રૂ. ર-૦-૦ 
૧૩ પુષ્મા્ગૌપદેશીકા ભાગ બીજે ડિં રૂ।. ૦-૧૨-૦ 
૧૪ શ્રીમટ્રલભાચાર્યેજીનું જીવન ચરિત્ર-તિધી ભાષામાં ડિ રૂ।. ૦-૧૦-૦ 
$પ થકલ્સતાણુભાષ્યાનુવાદ-પ્રથમ અધ્યાય કિંન રૂ. ૨-૮-૦ 








